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AVANT-PROPOS 


On troiivera rassemblees dans ce volume un certain nom- 
bre de relations dii Concile qiii, suivant la tradition, se 
reunit a Rajagrlia pen de temps a pres \q parinirvdna du 
Buddha. Ces recits provenant de diverses ecoles perinet- 
tent des comparaisons qui eclairent I’liistoire cles Canons 
et des sectes bouddhiques. 

Les textes palis, si importants qu’ils soient, ne sauraient 
pretendre a retenir exclusivemeiit Fatten tion. De nos jours, 
les discussions sont heureusement devenues moins fre- 
quentes sur la valeur de la tradition des Thera opposee a la 
tradition de toutes les autres seictes. L’immense litterature 
exterieure au Canon pali n’est plus dedaignee; on s’efforce de 
lire et de comparer sans parti pris tons les documents : 
Sanskrits, chinois, tibetains et autres. Pour ce cjui est du 
Premier Concile, les recits sont si divers qu’ii m’a paru 
indispensable de grouper et de traduire eri franyais les 
textes les plus importants. 

Les Canons bouddhiques n’ont ete codifies quo plusicurs 
siecles apres la mort du Buddha; ces Canons dilTeraient 
dune secte a Ftiutre. Quiconque est curieux de savoir com- 
ment ils se sont pcu ii peu constitm^s et ditlerencie.s doit 
consiilter tout dkibord les recits du Premier Concile dont 
chacLui donne, pour uiie secte determinee, une classilication 
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des textes sacrds et une relation de la raaniere dont ils ont 
ete compiles. J’estime qn'il n’y a pas de documents dont 
Texamen soit plus i)rcss;int; les ignorer serait retarder 
faclieusement le progres de nos etudes. 

Deja, de longs elTorts ont permis d’en tirer des indi- 
cations preeieiiscs. II convient notainraent de rendre liom- 
inage a uii admirable pionnier: MinayeiT. Ce savant a vii le 
premier que, dans le CuLlava<jga pali, le recit comprend 
plusieurs conclies de redaction. Les elements les plus 
anciens representent, croyait MinayetT, la communaule 
bouddhi(iue coiislituee on « tribunal » statimiit sur les 
mamiueimmts d'Anaiida ou do Channa; ils remonteraient a 
luie epoque oii 1(3 Vinaya. c’osl-a-dire la Discipline, n’etait 
pas encore coditid Plus lard, on aiirait ajoute an recit 
anoieii des (levelop}.)ements qui doimcnt au Concile « I’aspect 
d'lin conclave renni dans un but th(3ologi((ue et litteraire^ ». 

Cette these bardie fut combattue piar Oldenberg, plus 
respiectueux de la tradition. Ayant reussi a relever plu- 
siours inexactitudes dans rargumentution de Minayelt, 
Oldenberg preteiidit avoir mine la theorie du savant russe 
et soiitint contr(3 lui Tantiquite du Vinaya b 

Cep(3ndant, en 1905, MinayeiT troiive un defenseur impar- 
tial et convaiiicaiit on M. L. de La Vallee Poussin. Celui-ci 
reconnut 1(3 bieu-fonde de plusieurs critiques formulees par 
Oldenberg, mais condiit en disant quecesattaques n’avaient 
(( })as ebraiilo la peiisee maitresse de MinayeiT ■’ )). 

1. Recher('/iei< aui In Bouddfmme, par 1. P. Minayetl (1S87I, traduit dti 
russo par R. H. Assier de Porapignan, Bibl. d'liltudes du lV[us(ie Guimet, 
t. IV (ISW). 

2. 11. OliUniberg, HuddhistisrJin Studien, Z. D. M. (J. (1898), p. 613-694. 

3. L. de La Vallde Poikssin, Lns deux premian^ coneilns, Mnseon, 1905, 
VI, ji. 213 323 (trad. Indian Antiquary, 1908). Cf. en outre, du »a6ine auteur, 
I’article Cou/udlg dans I’encyclopddie de Hastings. 
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L’etude de M. de La Vallee Poussin reposait sur une 
documentation abondante: independamment dcis textos 
pads, il avait utilise les ouvrages de Schiofiier’ et de 
RockliilP sur les sources tibetaines, ceux de WassiliclL' et 
de BeaP, ainsi qubm article de M. T. Suzuki^ sur les 
sources chinoises. Toutefois, le savant beige iiefaisait aucune 
dilliculte de reconnaitre que « toutcs les etudes qui portent 
sur I’origine des Canons sont iiecessairement provisoires » 
en I’absence de travaux assez pousses sur les documents 
chinois. 

Depuis lors, dans une rnonograpliie sur Lrs ‘SVvkrc ArJiat, 
MM. Sylvain Levi et Edouard Chavannes out etudie la 
nomenclature des textes sacres dans divers recits du Pre- 
mier Concile, apportant ainsi une nouvolle contribution a 
rhistoire du conclave 

Jusqu’en ces dernieres annees, les discussions relatives an 
Premier Concile avaient porte principalement sur les recits 
des Vi nay a, e’est-a-dire sur des textes de Discipline ^ 
mais e’etait une base beaucoup trop etroite. J’ai traduit, 
dans La Legende de I’Emperear A^oka, i.m rbcit du Pre- 
mier Concile tire de VA-ya wany trhoaan\\''x\, en outre, 
indique de nombreux traits corarauns a ce rocit, au chapitre 

t . S chief ner, Tib. Lehamlmsnhreilmnc) . . , 184'.). 

:i. Rockhill, The LiTu of the Bwidha, p. 148 et suiv. 

3. Wassiliefl, Bouddhisme et les notes ad Tnrnndtha. 

4. Beal, Le Vinaija de;^ Dharmar/uptas, d'apres la ,ver.sion- chinoise, Vhdl. 
des 5 Or. Kong. O.stasiat. Sektion, p. 17, Berlin, 1881, rdimpriind dans 
Ahi^traet ot' Fixir Lectures (1882). 

r>. T. Suzuki, The first Buddhist Council, Monist, X.IV. 2, janv. t!)04, 
pp. 253-282. 

6. Sylvain Ldvi et ^Idouard Chavannes, Les Seise Arhat protecteurs de 
/a Loi, Journ. Asiatique, Juillet-Aout et Seplein.hre-Ootobre 1916. 

7. Cf. notammeut R. Otto Franke, The Bud, councils at lidjagaha and 
Vesdlt as alleged in Cullaoagga XI, XII, J. Pali Te<vt Soc. 1908. 
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correspoiidfint de XA-yn many king et a d’aiitres recits 
transmis sous forme de sutra. Les textes de cette categorie 
contiennent tous un certain iiombre de stances ; ces stances 
ferment iin ensemble nettement comparable d’uii recit a 
Tautre ; elles font complefcement defaut dans le xi*’ cliapitre 
du Cullavagga pali, entierement redig6 eii prose. De plus, 
tandis qne les Vinaya connaissent deux Conciles, celui de 
Rajagrha et celui de Vaisall, nos sutra ne racontent que le 
premier. Eiifin, comiiie rentrevoyait Minayeff, il est pro- 
bable que les Vtnaya se sent constitues assez tard, long- 
temjis apres les premiers sutra. II y a done de grandes 
chances que les sil^ra contiennent, relativement au Concile, 
des donnees plus anciennes que ce que nous font connaitre 
les Vinaya. 

Je me propose ici de mettre en valeur les r<^cits des sutra 
en les opposant a ceux des Vinaya. Dans la Premiere 
Partie, j’ai groupe les traductions d’un certain nombre de 
relations du Concile tirees de la Corbeille des sutra ou con- 
servees dans des ouvrages analogues : amddna et commen- 
taires des sutra. Dans la Denxieme Partie, j’ai reuni les 
rccits tiros des Vinaya. La Troisieme Partie expose les 
principaux resultats qui se ddgagent de i’etude de ces textes. 
On y verra notamment (pie, si MinayelT avait raison de dis- 
tinguer des apports succossil’s dans les relations du Concile, 
certains elements, et des plus anciens, lui out echappe. 
Sans doute, le Concile ne fiit-ii pas d’abord imaging comrae 
im conclave veritable destine a codifier le Canon ; ii ne fut 
guere qu’une assemblee capitulaire peu differente de cellos 
qui se reunissaient chaque annee au d6biit de la saison des 
pluies. Mais ces assemblecs anuiiclles n’avaient pas seule-- 
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ment les attributions disciplinaires qu’ont raises en relief 
Minayefi et d’autres auteurs. On ne doit pas perdre de vue 
qu’elles etaient encore et avant tout destinees a celebrer une 
fete religieuse qui commemorait un my the saisonnier : ie 
mythe de Gavampati. Les plus anciens recits du Concile 
expliquaient Forigine de la fete en racontant ce mythe. Get 
ensemble mythique et rituel est surtout apparent dans les 
recits tires des sutra. Bien que jusqu’a present on Fait peu 
remarque, cet Element est, a mon sens, d'une importance 
capitale. 

La comparaison des textes relatifs au Premier Concile 
nous montrera comment un recit primitivement mythique 
est devenu peu a peu pseudo-historique. Ces textes sont 
encore instructifs a d'autres egards. Ils permetteiit de suivre 
le proces de differenciation d’ou sont sortis les Canons. Ils 
fournissent par la meme de precieuses indications sur Fhis- 
toire des Ecoles et des mouvements sectaires. Enfin, la 
maniere dont ils decrivent Fassemblee des premiers dis*- 
ciples laisse entrevoir la physionomie des assemblees capi- 
tulaires a telle epoque ou dans telle secte et, par suite, 
Forganisation de la Communautd bouddhique a divers 
stades de son developpement. 

La mothode que j’ai adoptee, comme dans mes etudes 
anterieures sur les fun(§railles du Buddha et la j^gende 
d’Asoka, consiste a examiner des textes suivisF II ne suffit 
pas de rapprocher des citations choisies de part et d’autre 
dans la litterature bouddhique. II importe avant tout de 

1. J'ai traduit tous les textes qui me paraissent utiles. J’ai omis le rdoit 
du Vinaya des Mrda-San}S,stwMin\ la version tib6taine en est ddjk con- 
nue par The Life of the Buddha de Rockliill et, d’ailleurs, les deux rdcits de 
VA-yu wang tohouan et de VA-yu tcang king pr^sentent, a mon sens, une 
version plus anoienne des traditions SarvctstivOdin. 
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sSuivre reuchuinement refil des idees et dc le retubiir, 
uiitaiit (jiie po.ssible, i)artoiit oil il a ete rompii par des acci- 
dents ou. des interpolations. Un dogme no doit etre inter- 
prets que relativemcnt a une religion, et un my the par rap- 
port a uiic conception du monde; une phrase separee du 
contexte est lettre morte. 

Les domaines que nous avons a explorer sont vastes et 
pen connus. Delimiter des ensembles, prendre des vues 
assez larges, telle parait etre aujourd'hui la besogne la plus 
urgonte. Plus lard seuleinent commencera le travail de inise 
ail point qui permettra de corriger les erreurs et de pre- 
ciser les premieres approximations. 

M. P. Pelliot, a enriclii mes ti-aductions de plusieurs 
notes qu’il a bien voiilu signer. Je suis egaleinent oblige a 
MM. do La Valleo Poussin et lloliner Smith, dont j’ai mis a 
prolit les observations. 



PREMIERE PARTIE 

Le Conoil8 d’aprte les sutra et les oommeutaires 




CHAPITRE I 


Le Kia-ye kie king. 

Le Kia-ye kie king ^ ^ (Nanjio n° 1363, Tripit., 
6d. Tok., XXIV, 8, p. 35^ et suiY.) passe pour avoir ete 
traduit entre 148 et 170 par le Parthe Ngan Che-kao jil; 

Ce serait done, avec les fragments du Fen pie kong 
to louen, le r(5!cit du premier Concile le plus anoiennement 
traduit en chinois. II se pr6sente .comme un suira inde- 
pendant commencant par la formule : « C'est ainsi que j’ai 
entendu )>. Ce qui le caracterise tout d’abord, e'est Timpor- 
tance de Telement versifie. Pour la commodite des refe- 
rences, j’ai numerot6 de I ^ XX les gdthd ou groupes de 
gdthd. Par rabondance des stances, ce sutra s’oppose net- 
tement aux recits du Concile contenus dans les Vinaya et 
notamment an XI® Khandhaka du Cullavagga pali. 

Le caractere kie alier)), qui parait dans le litre, 
designe Facte de r^unir en un Canon les Ecritures. Dans 
le texte, le meme mot Me ou tsi ((compiler)), ainsi 
que des expressions compos^es telles que ^ on ^ 
sont employes dans le m^me sens. STl faut en croire 
0. Rosenberg, qui suit en cela les lexicographes japonais, 
^ ^ serait la traduction du mot Sanskrit ou pali samgiti. 
En fait, samgiti designe bien, dans les textes bouddhiques, 
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notamment dans Cullavagga, XI, la recitation des Ecritures 
par ies membres du Concile ; mais en pali samgaha {= skr. 
samgraha) designe aussi frequeinment la confection du 
Canon et par suite le Concile lui-meme (cf. par exeinple 
Dlpcwamsa, IV, v. 6 et suiv.). Samgraha est probablement le 
mot que les traducteurs chinois ont rendu par kre, isi, etc.; 
il lie semble pas riecessaire ni merne legitime de restituer 
pour ees derniers un original samgiti. Nous pouvons done 
rendre ainsi le titre du Kia-ye kie king : a Sutra de la 
compilation (des Ecritures) sous Kasyapa ». 


1. C’est ainsi que j’ai entendu. Une fois, peu de temps 
apres le nirvana du Bhagavat, le.s Arhat s’assemblerent au 
complet et ddlibererent. Ils n’avaient pas encore reimi les 
Cofbeilles des Paroles sacrees : laLoi {dharnm), les Re- 
glcments {oinaya) et les Discussions Ils se dirent tous 
en eux-memes : « Nous avons fait ce qui etait a faire-^ 

E {krtakrtya). Nous avons franclii la montagne des 
souillures {tch’en lao) ^ et tari le fleuve du desir. Le 
soleil de T omniscience, le Buddha, le deva parmi les dem, 
nos yeux soudain ne le voient plus. Nous en avons assez 
de trainer ce corps, et nous voulons maintenant entrer dans 
le parinirvana. » Alors ils reciterent ces gdthd : 

1. Nous avons franchi Tabime oCi sont les insenses 
et la mer des passions qui est difficile a traverser. 
Nous avons detruit la grossierete, la decrepitude et la 

vieillesse, 

ainsi que la roue de la transmigration. 

Nous avons vu (la vraie nature) des attachements de 
toute sorte. 

Le corps est comme lapeau du serpent*. 

II nous faut entrer dans TExtinction [nirvana) 
lame pure, comme une lampe qui s’eteint. 

2. La-dessus, dbnnombrables milliers d’ Arhat quittent 
tous les lieux qui leur agreent ; cimes des montagnes, cours 
d’eau, fontaines, ravins, pour aller s’eteindre la-bas, en 
abolissant en eux les affections, semblables a une lampe 
qui s’eteint soudainement. Alors d’innombrables milliers 

1. Un des noms des kU&a. Cf, BukkyS irohajiten, II, 38. 

2. Cf. Sutta-nipata, Uraga suttci. 
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d'Arluit entrerent dans lejparmrrpa^za. Les deva qui derneii- 
rent dans I’espace dirent au grand Kfisyapa ; « Void que 
les homines Vdridiques {arhat) sont entres dans la paix 
de rExtinction [nirodria). » Alors les deoa' redterent ces 
gdihci : 

II. Repandez les paroles du Venerable 

pour qu'elles restent longtemps dans les esprits, sans 
obstade. 

Maintenant qu’il est alle, 

(lui), le Buddha, dans le calme od la souillure est 
detruite, 

ce qu’il faut pour guider TAssemblee, 
c est la contemplation, le detachement et la sagesse. 
SoLidain I’ignorance epaissit ses tenebres ; 
r eclat de la loi disparait. 

3. Le Venerable Kasyapa, ayant entendu ces paroles, se 
dlt en lui meme : « Penetrante est la parole des ! 
lU disent (lu’avant longtemps ce monde doit etre replonge 
dans les tdnebres. Que faut-il faire ? » Aussitot qu’il eut 
forme celte pensee, il comprit. « Composons maintenant le 
Sens {artha). II faut reunir les Paroles sacrees {siltra), les 
Reglemenls [mnaya) et I’essence de I’enseignement des 
preceptes (dliarma), ct par compassion donner au monde la 
tranqiiillitc. Pour quelle raison? Depuis d’innombrables 
kalpa, le Bbagavat a pratique la conduite (sainte), il a 
accumiile les. merites, ainasseles vertus et endure des souf- 
trances didiciles a mesurer. Nous allons, pour donner au 
monde la paix, reunir la Loi {dharma) et les Reglements 
[viiiaya) et les disposer en ordre pour venir en aide (aux 
etres \nvaiits). Ainsi nous garderons I’enseignemcnt de la 

1. Bien quo ^ A <ioive souvent 6tre traduit par « les deoa et les hom- 
ines », cette expression ddsigne sans doute ici sirnplement « les deoa »,■ 
o‘est-a-dire (I les habitants des cieux ». 
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Loi du Buddha, Tandis que nous ne sommes pas encore, 
entres dans FExtinction, nous devons tons ensemble reiiuir 
et garden renseignement de la Loi. » 

4. Alors, le Sage Mahaka^yapa et les autres (Arhat) 

reunirent le Samgha des bhiksa, et il dit : « 6 Anuruddha 
et vous autres, 6 ^akya foudre {oaji'a) de 

rim permanence, cette montagne, le Buddha, a ete detruite ! 
Le Buddha, ce soleii victorieux, s'est obscurci. Les tenebres 
de rim permanence ont voil6 I't^clat de Sakya(muni). Le 
soleii de llmpermanence a desseche cette mer, le Buddha. 
Le feu de Flmpermanence a consume rOmniscient. Void, 
priScisement, que le temps est venu de proteger le monde 
d'une fagon permanente. Souvenons-uous des merites d.u 

35'’ Pere. II faut eriger Foeuvre du Pere et celebrer sa des- 
tinee pour que son entreprise soit achevee. » Alors il recita 
cette gdthd : 

III. Avant d’avoir compose le Sens {artha) supreme, 
il ne faut pas quitter (la vie) pour FExtinction 
{nirvana). 

Fils du Buddha qui est dans le parfait repos, 
vous devez rassembler les livres des Ecritures. 

5. Alors, le Samgha des bhik^ti ayant entendu ces 
paroles, le Venerable Kasyapa et les cinq cents Arhat vou- 
lurent se reunir pour composer la Loi {dharma) correcte, 
le Reglements {mnaya) et le Sens {artha). Alors ils se 
rendirent a Lo-yue-k’i H IH (Rajagrlia) et s’assem- 
blerent au dernier mois do Fannee. A ce moment, le Sage 
Ananda tit aussi les preparatifs pour la (fete de) fin d'annee. 
Les Anciens Pirent cette reflexion ; « Ananda que void est 
le frere cadet du Bhagavat. De plus, il Fa constarament 
servi dans Fintimite, Il a entendu et maintient la Grande 
Sagesse jk. ^ {mahdprajnd) et explique la totalite de la 
Loi. » Alors la multitude des Saints rddta cette gdthd : 
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IV. En cette Assemblee harmonieuse, 

11 connait la doctrine du Buddha comme la paiime de 
sa main. 

Celui qui a les dix forces {daiabala) I’a loue 
et a dit : « II maintient dans sa purote la Sagesse 
{prajhd). ') 

6. Alors le quirizieme jour dc la septieme lune, le 
nouvel an etant passe, on rasseinbla les livres des Ecritures, 
(savoir) les Corbeilles de la Loi [dharma) et des Regle- 
ments [vinaya). Les cinq cents Arhat s’asseinblerent au 
complet. Le Grand Kasyapa, TAncien, dit au Sage 
Anuruddha : « Contemple le monde (pour voir) s’il y a en 
quelque endroit un Arhat, separe de T Assemblee des 
disciples du Tathagata qui a les dix forces et qui, ayant 
realise ce qu'il avait a faire {krtakrtya), ne soit pas venu a 
I’Assemblee. » Alors Anuruddha contempla le monde avec 
Toeil divin (dWyacaksus) et dit : « 6 ^akya Muliakasyapa ! il 
y a un Ancien noinmd K'iao-homn-po ^ (Gavam- 
pati), qui demeure au palais des deoache~li p ^ij (Sirisa), 
»t y a passe le nouvel an. II n’est pas venu a TAsseinblee. 
U Grand Kasyapa ! il faut charger un religieux d’aller le 
prior de venir ioi. » 

7, A ce moment, dans I’Assemblee il y avait un jeune 

bhiksu ordonne depuis trois ans et qui venait de recevoir les 
grandes defenses. Ce bhiksu s'appelait Pou-na % 
(Purna). Il avait aboli (en soi) les trois souillures et etait 
parvenu aux perspicacitds ^ II savait le San-soei 
king ©t avait acquis les trois clartes H OJI 

{vidyd). Il n’etait pas attache aux trois rnondes et avait 
oblenu les maitrises g ^5^ {vaHtd). Alors le Grand 

1. Cf. Rosenberg, p. 459, ool. 2, ta-^tcke-mon ^ Sur les mn-ta- 

it'he ^ ou san-ta cf, BukkyG iroha jiten. IV, 8 ; par le 

souvenir des existences anterieures coniialtre le pa.ssd; par I'cBil divin con- 
nallre I’avenir et par rdpuisement des didmea ooanaltre le present. 

2. Sur le San-soei ou San-soei king, of. infra, chap. V, vers 187'8. 
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Kasyapa dit (en presence) du Samgha ; « Jeune bhiksn, 
men fils! peux-tu etre le messager de TAssemblee ? » 
Alors le Sage Pcirna se leva, (deraeura) a sa place et (dit>, 
les mains jointes : « Je regois vos ordres, 6 Venerable ; je puis 
partir aussitot. » Le Grand Kasyapa dit : « C'est bien, c’est 
bien, 6 bhJksu ! Dans la multitude des Saints, ce jeune 
hhiksii est extremement gracieux. » Ayant dit cela, il 
recita ces gdthd : 

V. La ou les Sirlsa sent plantes en grand nombre 
et ou les fleurs nombreuses brillent d’un vif eclat, 
rends-toi la en toute hate, 

semblable a Tabeille qui butine les doux part urns. 
Gavampati, done des penetrations surnaturelles 
{abhij'fid.), 

y sejourne, lui, TExcellent. 

Ob^issant fidelement aux instructions de TAssemblee, 
rapporte-lui mes instructions que voici : 

« Le Grand Kasyapa et les autres 

membres du Samgha me chargent de vous dire 

qu’on regie ici les affaires du Samgha : 

Hatez-vous de venir pour arriver a temps. 

8. Alors le Sage PQrna, ayant reQU cet ordre de la foule 
des Arliat, semblable a un Garuda qni s’elance hors du palais 
d’un ndga et rapide comme un din d’oeil, se rendit instan- 
tan^ment aupres de Gavampati. Ayant incline la tete, il 
se prosterna il ses pieds, lui parla et lui adressa des ques- 
tions (de civilite). 

Alors il recita ces gdihd : 

VI. Lui, dont la nature est si calme et si bonne, 

qui se plait dans la contemplation [sarndd/ii), I'Ex- 
tinction {nirortti) et Tharmonie', 


1. Cf. stance II, supra. 
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Kasyapa, dont les intentions sont pures, invite^ 
tons les Venerables qui ont les maitrises. 

Assembles, ils s’oceupent des affaires clu 
et ils exaltent le Buddha qui est sans mesure. 

C’est ponrqiioi ils d(3sirent que vous, 
descendiez pour visiter I’Assemblee des homines ex- 
cellents. 

9. Alors le Sage Gavarapati, ayant entendu les paroles 
de Purna, reflechit pendant im moment, puis dit a Parna : 
« 6 Sakya Purna ! Y a-t-il dans le Samgha des bJdksa 
des sujets de trouble et de querelle, et la doctrine de la Roue 
de la Loi que Celui qui a les dix forces a fait tourner n’est- 
elle pas troubleepar la multitude perverse des heretiques? 
Los heretiques sont des brutes. Ils ressemblent a une troupe 
de cerfs effrayes. Veulent-ils detruire la Loi du Buddha ? 
Leur4bande perverse veut-elle, avec des lueurs de vers 
liiisants, eclipser I’eclat dusoleil? Comment leurs esprits, 
qui ne sont pas apaises, pourraient-ils voir Timage du 
Sramaiia et, sans etre brahmacdrin, pourraient-ils se croire 
purs? De plus, 6 ^akya Purna, vous auriez dd dire : « Les 
instructions donnees par le Buddha a TAssemblee des 
bhiksii . . . » Vous avez dit au contraire : « Kasyapa et les 
autres bhiksu reunis en Assemblde. . . » Serai t-ce parce que 
le Bhagavat, le Grand Compatissant, est entre au parinir- 
Ddna^I Serai t-ce parce que le dispensateur de la Sagesse, 
le Joyau du monde, a disparu, ou parce que les h6r6tiques 
ti'oublent la doctrine de Loi correcte? Serait-ce parce que 
le Maitre souverain qui a les dix forces et qui fait tourner 
la Roue de la Loi, dtant impermanent, a soudain disparu ? 
Serait-ce parce que le Grand Compatissant, qui donne la 
paix a tons et qui secourt et protege les etres vivants, est 
entre dans le repos et ne se Idvera plus ? Serait-ce parce 

I. J’adopte la le$on des trois dditions ohinoises fl" au lieu de 
J’admets que ^ ^ traduit ici dyu^mat. 



que le Buddha, ce soleil, s’est couche? Le Buddha, dont 
Teclat est comparable a celui de la lune, est-il cache par mi 
obstacle? L’arbre de la Voic, dont la Bodhi est la fleur 
36''^ merveilleusement belle et dontle Sramana est le fruit, a- 
t-il etc emporte par rim permanence ? La grande lampe du 
monde a*t-elle ete eteinte par le vent de FImpermanence? 
L’eau de FImpermanence n'a-t-elle pas eteint le feu du 
Buddha? Les insenses troublent-ils la doctrine du Buddha 
et le Sens de la Roue de la Loi va-t-il disparaitre sans 
retour ! Le Buddha, qui a Feclat de la lune, a-t-il perdu sa 
clarte, et VAstira va-t-il caclier la grande Luiniere ? )> 

10. A ce moment, le Sage Pcirna dit : « 0 Gavfimpati, la 
barque du Buddha est detruite; la montagne de la Sagesse 
s’est ecroulee. Ceux qui maiiitiennent la Loi sont aussi snr 
le point do s’eteindre et d’entrer la-bas dans le monde {du 
Nirodna). » 

11. Gavampati dit : « Les inechants ne vont-ils pas 
provoquer des, querelles et faire naitre des disputes ? 
Comment poiirra-t-on dans le monde questionner et obtenir’* 
une rdponse ? La Loi correcte va retomber dans le silence. » 
II dit aPurna : « Puisqu’on a retire FEssentiel, lereste est 
sans importance. Prive de Feclat du Tathagata, le monde a 
perdu son lustre prestigieux et surnaturel. A quoi bon y 
aller; ? » Alors il recita cette gdihd : 

VII. Le monde apparait desert. 

En Fabserice du Buddha, il n’y a plus rien d’aimable. 

Le Jambudvlpa, par quels avail tages me retiendrait-il ? 

Je vais aussitot entrer dans F Extinction {nirodna). 

12. Alors le Sage Gavampati prit son bol et son manteau 
et les donna a Purna en disant : « Presen te-les a F Assemblee 
des Saints et rapporte-leur mcs paroles que void : « 6 Sages 
de F Assemblee totale ! Il vous faut vous appliquer a 
recueillir le Sens si excellent. Venerez-le sans negligence. » 
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Ayant acheve de prononcer ces paroles, le Sage G-avampati 
entra dans rExtinction (nirDcma). 

13, Apres son nirvana, de son corps sortircnt des flamrnes 
(lui revinrent (sn arriere et il s'incinera liii-meme. Ainsi 
s’emhrnse iin grand bucher. La cremation terminee, qiiatre 
sources Jaillirent dans Tespace, qui tomherent siir son corps 
et rarroseront. L’eau etait pure et fraiche. lillle resseinblait 
au cristal et avait la couloiir dii Ueou-li {vaidilrya). Ces 
chutes d’eaii clianterent spontiinement et elles prononcerent 
des gilt hd. 

La premiere chute d’eau dit : 

VIIL Le Sage, quand il est dans le toiirbillon de la nais- 
sance et de la inort (samsdra), 
ne doit pas se fier aux images flottants, 
L’Impermanence, ce foudre {vqjra) destructeur, 
a fait crouler le Buddha, ce roi des moiitagnes. 

La deuxieme chute d'eau dit : 

IX. Les etres constamment agites 

par la crainte, I’effort et le mallieur, 

ne peuvent obtenir les maitrises, ni rejeter leur moi. 

Le Buddha procure' la paix du nirvana. 

La troisieme chute d’eau dit : 

X. Ainsi, sans negligence, 

par ses antes, il est parvenu a la perfection. 
Tourmente par d'innornbrables calamites, 
il rcssemble a une lampe allumce, vite eteinte. 

La quatrieme chute d’eau dit : 

XL Les plus excellents parini TAssemblee 
doivent se prosterner devant lui. 

1. Le Dictionnaire de K'ang hi donne ^ corame Equivalent de 
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Ce venerable Gavampati, 
arrive an nirvana, adit: 

(( ,3'aime a accompagnerle Buddha qui a les dix forces. 
Je veux a sa suite m’eteindre. 

Ainsi, de Felephant qui a six defenses, 
le petit suit respectueusemeut sa naere. 

En inclinant la tete, je salue 
TAssemblee de tons les Saints. 

Puisse le Samgha venerable et sublime 
m’excuser ! » 

14. Alors, apres que le Sage Gavampati se fut eteint, le 
Sakya Pcirna prit son manteau et son bol. En aussi pen de 
temps qu’il en faut pour etendre le doigt, il s’en retourna 
aussitot et, s’etant prosterne avec respect successiveraent 
devant chacun des rnembres du Sanvjha, il reilta ensuite 
ces gdtha : 

XII. Le plus venerable d'entre les homines, 

le Grand Compatissant etant entre dans le repos, 
Gavampati, a cette nouvelle, entra aussitot dans 
F Extinction [nirvdria). 

(Il dit) : a En inclinant la tMe, je salue 
I’Assemblee de tons les Sages. 

Puisse le Sarngha venerable et sublime 
36'' m’excuser ! » 

15. Apres avoir prononce ces paroles, il s’est eteint. 

Alors le Samgha tout entier medita sur Flmperraa- 

nence. Ayant fixe leur pensee pendant un instant || || 
[tnuhurta) sur les sutra corrects, les Reglements des 
defenses {vinaya) et I’explication des preceptes (dharma), 
ils se rendirent tons (au lieu oh devait) se rcunir le Samgha 
des hhiksu. 

16. A ce moment, le Sage Mahakasyapa dit a Anuriiddlia : 
a 6 ssakya, contemple (poiir voir) 'si dans cette Assemblee 
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quel qu’ Lin est retenu dans les liens de la concupiscence, de 
la colere et de Tignorance, n’est pas encore delivre des 
affections, des agregats {s/mndha) et des enveloppes {dva- 
rana), etudie encore les distinctions des defenses {mbhafi- 
ga)' et fait partie do la sociote dQs homines dii cornmun. 
Alors Anuruddhii, ayant acheve de contempler les reli- 
gieux dit au Grand Kfisyapa : « H y a un bhiksu nomme 
Ananda. Serviteur du Bhagavat, il etudie encore pour 
parfaire (son instruction), et il est venu ici se joindre a 
nous. 

17. Alors le Sage Mabakasyapa dit au Sage Ananda : 
« Leve-toi et pars ! Nous ne reunirons pas avec toi FEs- 
sence des Paroles sacrees. » Ananda dit : « Puissiez-vous, 
d Venerable Mahakasyapa, etrc dans la joie 1 Je n’ai pas 
enfreint les defenses, et je n’ai pas de vues (drsti) perverses. 
Je ii’ai pas corrompu les rites; je n’ai pas non plus pechd 
dans ma conduite ni commis de faute envers FAssemblee. » 

18. Kasyapa dit : « 6 Ananda ! tu as servi le Tathagata et 

vdcLi dans I’intimito du Bhagavat 1 Qu’y a-t-il d’etonnant 
a CO que tu n’aies pas enfreint les defenses ? Tu dis aussi, 
6 Sakya ! que tu n’as pas commis de faute depuis le 
moment oil tu as pris le che-li [sdtakay. Je vais 

t’enumerer successivement tes fautes. » Alors, quand le 
Grand Kasyapa forma cette pensee, les trois (grands) 
miliiers de moiides tremblerent six fois. Les cent mille 
deoa'', qui demeurent dans Fespace, eleverent la voix et 

1. Rosenberg, p. 450". 

2. Au lieu <Ie les trois 6dit. chinoises donnent ^ qui parait pr6f6- 
rablc. Il somble que dans ce passage littdral. « si6ges », d^signe les re- 
ligioux do rAs.sembl6e. Au § 21 infra, j’interprbfce de la iTi6me fag,on le 
mot pour lequel cette fois les trois 6dit. chinoises ne fournissent au- 
cune variante. 

3. Cf. MahciBijUt., § 261, 92. En Sanskrit, SUfaka, MU, MtilM d6signenl 
un v6toment. La oassikasatikil des textes palis est le vStement que portent 
les religieux pendant la saison des pluies. La transcription chinoise che-li 
est calqnOe sur un original tel que MU ou .Mtika. 

4. Pour Jk, m sens de deoa, cf. supra, § 2. 



dirent ; « Malheur ! Pourquoi le Grand Kasyapa fait-il de 
pareils reproches ? » 

19. Alors le Sage Kasyapa dit a Ananda ; « 6 ^akya ! 
Comment peux-tu dire que tu n'as pas comrais de faute ? 
Pourquoi as-tu prie le J3uddha d’ autoriser les femmes a 
sortir du monde et a etre cha-men ^ {^ramand) 
Ananda dit : « 6 Grand Kasyapa, quand la mere du Bha- 
gavat rnourut, Mo-ho-mo-ye K’iu-Van-mi M H 
(Maliamaya Gautaml), sans ^pargner sa peine, nour- 
rit le Bhagavat et, en personne, s’occupa de lui. Quand 
il etait (encore) Bodhisattva, elle Tallaita, le noiirrit et 
Televa. C'est pour reconnaitre ses bienfaits que j’ai demande 
(au Buddha) d'en faire une cha-men {iramand). Par com- 
passion pour iin membre de ma famille, et desirant qu’elle 
pdt obtenir le salut, j’ai prie le Buddha de faire d’elle une 
^ramand. Eln outre, j’ai entendu dire qu'au temps pass6, les 
Buddha eveill^s, (parvenus) a Tegalite (de pensee) 
{samacittatd) , avaient quatre cat<5gories de disciples. 
Pensant que Tinfluence de la doctrine et de la Loi du 
Bhagavat n’etait pas moindre, j’ai prie le Buddha de 
faire d’elle unc sramand. » Le Venerable Kasyapa dit : 
« 0 Ananda ! II ne sufTit pas de mani fester de la piete filiale 
et de reconnaitre des bienfaits; il y a aussi le Corps de 
Loi [dharma-kdya) du Tathagata, et Thonorer, c’est la le 
m^rite. Permettre aux femmes d’etre ii?''amand, c’est 
comme si, lorsque la moisson est mdre, une grande averse 
de grdle la detruisait. La Loi correcte du Buddha devait 
originellement durer longtemps. Pour avoir permis aux 
femmes de sortir du monde et dAtre Sramand, on a r6duit 
a mille ans sa duree. Tu dis encore, 6 Ananda ! « C’est dans 
LI ne pensee de compassion pour une personne de ma famille 
que j’ai demande qu’elle itt ^ramarta. » Mais il est contraire 
a la regie des sramana de ressentir de I’affection en raison 
de la parente. De plus, 6 Ananda ! tu dis que tu as demands 
qu’elle fut Sramand parce que; jadis, les Buddha, 6veilles, 
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(parvenus) a I’ega^ite (de pensee) [samacittatd) , ont eu 
quatre categories (de disciples). Mais les hommes de ce 
temps-la n’etaieiit pas retenus dans les liens de la concupis- 
cence, de la colere et de Tignorance; leur esprit, vide de 
passions, etait exempt de souillure. Peut-oii les comparer 
anx hommes d’aujourd’hui ? Et voila ta premiere faute ; 
tes calcuLs sent has et tu es attache a la terre. 

20. « En outre, d Anauda! tu t’es rendu coupable d’une 
autre faute. Le Buddha, a dit ; « Celui qui, dans son progres 
vers la perfection, obtient les quatre pouvoirs magiques 
{rddldpada) acquiert unc absolue maitrise et peut vivre un 
kalpa et meme plus d’uii kalpa. » Pourqupi n’as-tu pas 

^ supplie le Bhagavat d’avoir pitie du monde afflige ? » — 
Ananda repondit : « 6 Venerable ! A ce moment, Mara, le 
Mauvais', m’obscurcissait Tesprit. C’est pourquoi je n’ai pas 
supplie le Buddha de se montrer compatissant. » — Ka- 
syapa reprit : « Ce fut une grande faute. Que parles-tu de 
servir Celui qui n’a pas de desir ? Tu aurais dd soumettre la 
force de Mara; au contraire, tu t’es conforme aux ordres de 
Mara. Ce fut ta seconde faute, 6 Ananda! et tu n’as meme 
pas conscience de ta faute I 

21. « Tu f’es rendu coupable d'une autre faute. Le 
Bhagavat t’ayant blame, tu as adressea autrui des paroles 
d’aversion, et tu as oilcnse les autres religieux. En cela, tu 
t'es rendu coupable d'une troisieme faute. 

22. « Tu as encore commis une faute. Tu as mis le pied 

1. Le chinois a po-sun -gj, qu’on admet gdndralement 6tre I’dquiva- 
lent de paptyan. Pour justifier cette dquivalence, contestable au premier 
regard, Ed. Huber a suppose que sun est le substitut fantif de p’o ^ 
[Sutralamk&ra, p. 478). Ed. Chavannes qualitie celte hypotlifese de « fort 
vrai.semblable », Cinq cents contes, III, p. 78. On notcra que, dans les Pari- 
nircana-sutra, le noin de la ville de Puva est transorit tantOt po-sun, 
tantbt po~po {po-po iStant traduit par « mauvais », c’esl-a-dire papa), Cf. Le 
parinircana et les funeral lies du Buddha, p. 53, n. 1. Puisque nousn’avons 
Jamais p'o -^0, mais souvent sun gj, il est permis de se demander si le 
second n’a pas 6t6 a date ancienne le substitut rbgulier du premier ou 
r Equivalent graphique d’un autre oaractEre prononcE po ou p’o. 
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sur le vetement tisse de fils d’or du Bhagavat. Ceci est ta 
quatriome faute. 

23. « 6 Ananda! Tti as encore commis une autre faute. 
Quand le Bliaga,Yat approcha du parinirvdna, il voulut so 
rendreaupres des deux arbres formant la paire. II te demanda 
de I’eaii et tu no lui en donnas pas. Cefut ta cinquieme faute. 

24. « Quand le Buddha Bhagavat parla des defenses 
miiieures et minimes, tu n’as pas pense a lui demander des 
precisions pour ies hommes a venir. Ce fiit ta sixieme faute. 

25. a Tu as iiiontre a la multitude les organes secrets du 
Tathagata (semblables a ceux) de I’etalon cryptorchideh Ce 
fut ta septieune faute. 

26. « O Ananda ! Tu as commis uiie autre faute. Laquelle? 
Tu as rnontre aux femmes le corps du Bhagavat de la 
couleur de Tor le plus pur, de sorte qu’elles pousserent des 
gemissements et souillerent ses pieds de leurs larmes. Ce 
fut ta huitieme faute. 

27. « O Ananda ! Tu as commis une autre faute. Les 
membres de cette Assemblee n’ont ni concupiscence, ni 
colere, ni ignorance; seul, tu es souille par ces trois vices. 
Tu etudies encore pour parfaire Tenseignement de laVoie. 
Ceux qui sont reunis ici ont fait ce qu’ils avaient a faire, et 
tu n’y es pas encore parvenu. Ceci est ta neuvieme faute, 
Leve-toi et sors de T Assemblee. Nous ne reunirons Jamais 
avec toi les Paroles sacrees [king). » 

28. Le Sage Ananda contempla en meme temps les 
37^ quatre stJtamra; ilgemit : « Helas ! pourquoi cette lugueur 

extreme? Aujourdfiiui que mon etre est separe du Buddha 
je suis sans secours et sans protection. Mes yeux ne voient 

1. Voir Bunvouf, loiHS c/e la Bonne Loi, p. 572. — Ko^afjataoai^tiguhyati. 
est le 23' des /a/.'sajia. — Cf. Rosenberg, Vocabulary, p. 490, col. 3 : 
1^ 3E ) “ testicules cachfis conune ceux de I’^taion (oryp- 

torchiile) ». Dans le Buddha capita de Asvagho.sa 1 1, 65), le Buddha est 
dit ; cdranabastiko^ah. 'v.(\m a les testicules cachds comme I’^ldphant)). 
Ceci est encore considdrd dans I'lnde comme le signe d’une grande vigueur 
[The Buddha- char itam^ I-V, ddit, G. R. Nandargikar, notes, p. 17). Cf, 
dgaleraent Digha nikdya. III, p. 161. 
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plus la Inmiere. Le moiide est obsciir. De plus, 6 Maha- 
kasyapa, qiiand le Buddha Bhagavat approcha du nivodna, 
il me dit : « 6 Ananda, ! no te lamente pas et ne te fais pas 
souei de rnoi. Si actuellemcnt tu es coupable de petites 
negligences a i'egard clu Grand Kasyapa, ne recriminez pas 
Tun centre I’autre. » 6 Sakya Kasyapa, quand men esprit 
joyeux sera delivre, je ne me permettrai plus de pecher. » 

29 . Alors le Venerable Kasyapa dit a Ananda : « Ne 
pleurc pas, 6 Sakya! Tes merites sent suffisants, et c'est 
conformement a tes paroles que, par nous, sera reunie 
r Essence de la Loi. Mes reproches qui sont justifies, je ne 
pouvais pas ne pas les faire. Ananda, leve-toi! Nous ne 
reunirons pas avec toil’Essence des Paroles sacrees. » 

30 . Alors le sage Anuruddha dit au Grand Kasyapa : 
« Comment pourrions-nous nous separer de lui? Ananda 
est le scrviteur du Buddha. II a entendu (la Loi) integrale- 
ment', et il inaintient completement les Corbeilles (de la 
Loi) developpee et abrdgee. N’est-il pas le troisieme apres 
le Buddha pour composer I’Essence des Paroles sacrees? » 
Le Venerable Mahakasyapa dit : u Nous ne reunirons pas le 
Sens des Paroles sacrees [king) et I’Essence de la Loi avec 
Ananda, aussi longtemps qu’il appartiendra a la categoric 
de ceux qui sont en cours d’dtude. 0 Ananda, leve-toi et 
retire-toi d’ici ! Je ne reunirai les Paroles sacrees qu'avec 
des Arhat accomplis. » 

31 . Alors Ananda seleva; il regarda en gemissant TAs- 
sembiee des b/iiksu et sortit d’un air triste. Alors la nuit 
suivante, K’i-tche-tseu pc -p (Vrjiputra) Fayant instruit, 
il rompit tons ses liens. Il obtint la voie d’ Arhat, acquit le 
fruit des trois perspicacites ^ ^ et les grandes penetrations 
surnaturclles [mahdbhijM). 

32 . Un autre jour, la multitude des Arhat se rdunit, comp- 
tant d'innombrables centaines de mille (individus). Pareil 

1. Rapprocher cette expression : po-xcen j:^ 13 fjS donn^ dans 
le Wei lio (Ed. Chavannes, Toung Pao, 1905, p. 550). 
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a. la luiie eclatante, degagee de VAsura, quand sa liimiore 
brillante ct glorieuso apparait dans le monde, tel elait 
Ananda, la joie dans lo caair. degage du vie.c et de la soiiil- 
lure, ayant aceompli ce qii’il avait a fairc. Le Venerable 
Kasyapa di(. : « C’est bicn, c’est bien ! 6 Ananda, iu as ac- 
(juis I’egalite de pensee {samaciitaui) ! Mon caair bondit 
d’aUegresse, La doctrine de rencliainemeiit (des cai,is(.‘sb 
coinme I'a designee le Bhagavat, void qn’elle t’a sa.nve. Ln 
t’y conformant, In as obtenu Farret des courants. O Ananda ! 
il faut maintenant que tu etablisses ii jamais I’CEil d<‘ la 
Loi prediee par le Buddha Bhagavat, piiisque tu as obtenu, 
6 iSakya, cette favenr d'etre celui qui a tout entendu ot qui 
maintieut la Loi. » Alors il redta ces gdUid : 

XIII. Qiiand le Buddha, lo Bhagavat, qui n est plus, etait 
encore id-bas, 

partout ofi ilallait, il etait le- premier. 

Pour tout c.e qui est, aussi bien que pour la race 
liiiinaine, 

relllcacite do laVoie n’a pas disparu avec lui. 

Dans ce monde, lasaveurde I'ambroisie 

subsiste pour les homines absolument sages. 

Le Buddha estndelinitiveinent entre dans le calme de 
rExtinction, 

et c’est pourquoi son enseignement se propage. 

33. Alors les Anciens dirent a Ananda : « Reste ici et 
demeui'o pour composer les Ecritiires correctes, savoir ; la 
Loi , les Reglcments et rExplication des preccptes {dharma ). » 
Alot's, cjuand les mcmbres de I’Assornbleo, an nombre (Fin- 
nornbrables centaines de millo (individus), eurent parlo a 
Ananda, ils lixorent lei ir pensee sur la Loi, qui est ven ([Table, 
parfaite, inysUirieuse et etendue, et mciditerent tons. Les 
blidisii penserent aux nitrites du Buddha qui sent incom- 
mensurables. Puis ils reciterent cette gdthd : 
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XIV. Cette multitude excellente des bhiksu, 
privee des merites du Buddha, 
n’a plus ni prestige ni eclat, 

de nieme que Tespace prive de la lumiere dii soleil. 

34. Alors le Sage Anaiida contempla le siege du lion 
{siiphdsana) que le Samgha des bhiksu entourait de toutes 
parts. Quand Aiianda se fut assis, semblable an roi des lions 
(lenieurant panni les lions assembles, le Sage Mahakasyapa 
recita cette gdtJid en s’adressant a Ananda : 

XV. Grand Sage, je desire que tu le dises. 

h’ils de Celui qiii demeure dans la paix, dis-nous 
en quel lieu un teste de sii^ra (/rm< 7 ) 
a ete, pour la premiere Ms, recite par le Bliagavat. 

35. Kasyapa ayant acheve de reciter a Ananda cette 
gathd, Tesprit d' Ananda obtint alors rillumination d’un 
Buddha, et il fixa sa pensee sur les Paroles sacrees et la 
Voie. Plus de craintc, plus d’agitation, plus d'embarras. II 
se tourna de loin vers le lieu oh le Bhagavat entra dans le 
pai'inirudna, et, Tesprit concentre et les mains jointes, il. 
prof era cette stance : 

XM. Ainsi j'ai entendu ; une Ms, 

le Buddha se trouvant a Varanasi, 

dans le Parc des Cerfs du Rsi (Rsipattana) , il pronoin^a 

integralement le Sutra de la Roue de la Loi. 

36. Los V6nerables, en tres grand nombre, Texhorterent 
tous. Alors il monta sur le siege du lion, lui qui avait la 
demarche du lion, et il r6cita en premier lieu : « Ainsi j'ai 
entendu ; une fois ...» Il r6cita et publia entierement les 
sutra qu'il avait pu entendre, selon les lieux oti demeurait 
le Bhagavat. Alors la totalite des Arhat, ayant entendu ces 
paroles, quitterent tous leur siege et descendirent a terre. 


Ils firent cette reflexion ; « Helas ! force de rimpermanence ! 
Le Tathagata, qiie nous avons vu de nos yeux preclier ia Loi, 
soudain le voici parmi nous. Comment so pent-il qii'au- 
jourd’tiui nous I'entendions ainsi? » Alors les hommes Ve- 
ridiques (Arhat) r6citerent ces gdthd : 

XVII. Helas! les trois mondes sont brouill6s et confiis 
comme Timage de la lune dans Teau. 

Ils ressemblent a des illusions trompeuses. 

11s sont sans solidite comme le bananier. 

Celui qui n’a pas de pareil dans les trois mondes, 
celui dont les merites sont entiereinent purs, 
le Buddha, a eu necessairement une fin ; 
puis, soudain, chose strange, semblable au vent, il 
surgit. 

37. A ce moment, le Sage MahakaSyapa entra un instant 
en meditation [dhydna), puis soupira : « Helas ! force de la 
mort, il ri’est personne qui y 6chappe. » Alors il r^cita ces 
gdthd: 

XVIII. On n’en defend pas les insenses ; 
on n’en garde pas les sages; 
ceux qui ont la delivrance, ainsi queceux qui n'ont 
pas le salut, 

il n’est pas d’etre qui n’aboutisse au tr6pas. 

Les formulas magiques ne sont d’aucun secours. 
On ne pent y dchapper par de grossiers arguments. 
En ce monde, la mort est la loi commune, 
de meme que Teau de la mer est (partout) salee. 

38. Alors le Grand Ka^yapa, ay ant entendu les paroles 

prononc6es par Ananda, recueillit, d’un ccBur attrist6, le 
Sutra qui fait tourner la Roue de la Loi [dharmacakra- 
pravaidana). 11 dit aux cinq bhiksUy parmi lesquels A~jo 
Riu-lin FI ^ ^ (Ajnata Kaun^inya) ; « Ce que vous 
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uvez eiiteiidn, est-cft ainsi ? » Ils repondirent ; a C’est bion 
iiinni. » On rassembla de cette fiu^on la Coi'beillc des Satra 
[king] (.‘.orrc'ct.s, on rassembla la Corbel lie d('s Reglemejits 
[oinaya), ct on rassembla la, Corbeille des preceptes [dhar- 
Ttia). Pendant qn’oii rassem})lait les Pcriturcs {king), les deva 
s’ap)proeliercnt dans I’espacc, et, elevant la voix, ils dirent ; 

XIX. Le premier de TAssemblee est Ananda. 

11 indi(jue les doctrines et les interdictions, et ras- 
semble les Paroles sacrees {king) de la Loi correcte 
par compassion pour les etres luimains. 

Au cours de cette compilation parfaite, l^akyamimi 
# JUl ^ guide bien. 

Pour Taveiiir, de memo que pour le present, 

11 lui fait obtcnir la premiere des contemplations 
{samadhi). 

39. Alors, ayant acheve de rassembler les Sutra corrects, 
les Reglemeiits et inbu-dictions et rExplication des preceptes 
{dharnia), le Venerable Mahakasyapa recita ces stances ; 

XX. C'est par compassion pour les iioinmes 
que nous avons iixe les textcs de la Loi 
et reuni la doctrine de Celui (jui a les dix forces, 
(doctrine) dont les elements’ sont sans mesure. 

Les vues perverses qui etaient dans le monde, 
ainsi quo les tenebres de la pensee sont dissipees; 
i’eclat (de la Loi) brillc au loin 
comme line grande lampe allumee dans la unit. 

1. J(i suppctso que le mot jli] repr6sente ici un origiiuil shandlia. On 
comialt les 8-1.000 tfkandha do la Loi. 


CHAPITRE II 


Le rccit dii Coiicile dans A-iju wcukj kincj 
et A-tju Loang tchouaii. 

Des divcrses redactions de I’Asokavadana, deux seuloment 
contiennent ie recit du Concile de Rajagrha : ce sont \’A~ijii 
wang tchonari et VA-yu wang king. Le premic3r de ces 
ouvragos (Tripit, ed. Tdk,, XXIV, 10, p. 1 ct suiv.; Nanjio 
n" 1459), dont j’abregele titro en A. W. Tcii.,- a ete traduit 
environ i’an 300 par le Earthe N'gan Fa-kin ^ Ji;. 
Le second (Tripit. , ed. Tdk. , XXIV, 10, p. 29 et suiv.; Nanjio 
n" 1343; titre abrege en A.W. K.), a ete traduit, on 512, 
par un sraraana du Fou-nan, Seng-kie-p’o-lo ^ ^ H , 
dont le nom, traduit en chinois par Assemblee-nourrir 
^ ^ Assemblee-armure ^ If, pouvait ctre Sain- 
ghavara'. 

Je donne ci -apres les recits du Premier Concile <3ontenns 
dans A. W. K. et A.W, Tch. Le premier seal (;st inedit; 
la, traduction du second a deja paru dan.s Aa I.egende de 
L’Empereur Acoka, (A(y)ka-auaddna) dans les iextes indiens 

1. Sauifrliavara, qiii m’cst .sugg^re par M. P. Pelliot, a Favanfage d'ox- 
pliquer a la fois la transcription Seng-k’ie-p'o-lo et la triuluc-tion ct Assoin- 
blCo-arniurc* » ofi « ariuure », earrnan^ est sans doute deslind a reiidre la 
raoine oar~. Dans Tautre traduction du mfeme nom, (f Assemblile-notirrir », 
I’eldnient ^ « nourrir » peut aussi reprdsenter mm « don, autnone o. 
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et chinois, Paris, 1923, p, 311 a 326). Pour faciliter la com- 
paraison des deux textes, j’ai cru devoir les presenter pa- 
rallelement. Les differences ressortent ainsi. et A.W. K. 
apparait de beaucoup le plus riche en elements 'metriques. 
A cet egard, rAsokavadana fournit un element de compa- 
raison particulierement instructif a c6t6 des gatha du Kia- 
ye kie king et du Ta tche tou louen. 


A,w. k : 


A.W. Tch/ 


1. Puis le Buddha se ren- 
dit par etapes a la ville de 
Kusinara, Le temps du nir- 
vana etant venu, il dit a 
Ydyusmat Mahakasyapa : 
« Je veiix maintcnant entrer 
dans le nirvana. Tu devras 
composer les Corbeilles de la 
Loi afin qu'elle subsiste pen- 
dant mille annees pour se- 
courir les etres vivants. » 
Mahakasyapa dit au Bud- 
dha ; « 6 Bhagavat ! je me 
conforraerai respectueuse- 
ment a vos ordres. » 

Puis le Buddha pensa a 
Sakradevendra. Alors , le 
Seigneur des deva, ^akra- 
devendra, connaissantlapen- 
sde du Buddlia, se rendit 
aupres de lui. En ce temps- 
Ih, le Bhagavat dit a Sakra- 
devendra : « Kiao-che-kia ij’^ 
p ^ Kausika! tu devras 
proteger et maintenir les 
Corbeilles de la Loi. » Sa- 
kradeveudra dit au Buddha : 
{( 6 Bhagavat ! Je ferai 
ainsi. » 

]. Tripit, 6dit. T6k., XXtV, 10, 
p. 46\ col. 7. 


1 . Dela le Buddha s’avanca 
par etapes vers la ville de 
Kiu-che-na p 5|}5 (Kusi- 
na[ra]). Le Buddha, voulant 
entrer dans le parinirvdna, 
dit a Mahakasyapa : « Apres 
ma (in, il faudra composer 
rOEil de la Loi pour que, 
pendant mille ann6es, dans 
le monde, il fasse prosperer 
les etres vivants. » 

Kasyapa repondit : « J’ac- 
cepte respectueusement vos 
ordres, d Bhagavat. » 

Le Buddha entra dans une 
pensee mondaine et fit cette 
reflexion : Que Che-t’i- 
houan-yin H S S 
(Sakra devanam-indra) 
vienne aupres de moi. » 
^akra devanam-indra con- 
nut la pensee du Buddha I't 
vint aupres do lui. Le Bud- 
dha dit a K^akra devanam- 
indra : {( Apres ma fin, tu 
devras proteger la Loi excel- 
lente. » Sakra devdnam-in- 
dra dit au Buddha : « 0 Bha- 
gavat! je re^ois vos ordres! » 

1. Tripit, 6dit. Tok., XXIV, 10, 
p. ool. 8. 
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Le Rhngn.vat pensa eii 
()u(;i,'c aux quatre devaraja. 
Aloi's los quatre devaraja, 
(‘onaaisscuit la ponsee clii Biicl- 
dlia, so rciidireiit aupros de 
lui . Lo 1 Uiddlia. dit encore aux 
(juatre devaraja : « Apres 
inon nirvana, vous devrez 
fn'ologer et maintenir les 
Corbeilles de la. Loi. Dans 
I'avenir, il y a,ura trois rois 
rebelles. Vous devrez tons, 
contre ces rois, proteger et 
maintenir les Corbeilies de 
la Loi. )) Les quatre devaraja 
dirent an Buddha : « Soil ! 
6 Bliagavat ! » 

2, A ce moment, le Bha- 
gavat, ayant acheve de trans- 
nuAtre les Corbeilies de la 
hi Loi a Mahakasyapa, ainsi 
qu’a ^akradevendra et aux 
qiia.tre devaraja, se rendit 
encore aii royaume do Ma- 
thura. 11 se rendit ainsi par 
{'bijn'sa hi villede Kusinara, 
mitre les deux arlires so-Ia 
(lidla) hiisant la pairc. II dit 
a Allan da : « Le temps du 
nirvana, est vena. Lntro ces 
deux arbres Mia faisant la 
paire, face an Nord, tu dis- 
poseras ma coiiche, Aujour- 
d’hui, au milieu de la unit, 


Le Buddha entra de nou- 
veau dans Line pensee inon- 
daiiie et lit cette reQexion : 

« Quo les quatre deini rois 
des deva jQ ^ vicnnent 
aupres de inoi ! « Alors les 
quatre rois des deva con- 
nurent la pen.see du Buddha 
et vinrent aupres de lui. Le 
Buddha dit aux quatre rois 
des deva : a Apres mon 
nirvana, vous devrez prote- 
ger la Loi excellente. )) 

(Ils repondirent) : « Soit ! 
6 Bhagavat, nous devons re- 
cevoir VOS ordres saints! » 

2. Le Buddha, ayaiit donne 
ses instructions a Mahakaisya- 
pa, a Sakra devanam-indra 
et aux quatre rois des deva, 
se rendit alors a la vide de 
Kusiiia[i'a], dans le bois des 
arbres »SV/o H {Hal a.), eiW 
passa la nuit entre les arbros 
faisant la paire. L’heiire du 
nirvana etaiit venue, i! dit 
a Ananda : « l<hends-moi, la 
tele tournee vers le Nord, 
dans le bois des arbres Mda. 
Aujourd’hui, an milieu de 
la nuit, j’entrerai dans le 
nirvana. » Et il recita cette 
gdtha : 
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j'cntrerai dans le nirvana 
sans reste. Alors il recita 
ces gdthd : 

LAcean d(i la transmigra- 
tion est sans fond. 

Les vaguos et les tourbil- 
loiis y sont profoiids. 

La vieillesse et la mala, die 
en sont les rivages. 

Voici que j’ai reussi a le 
traverser. 

Je veux entrer dans le 
Royaiune de la Sere- 
nite 

et abandonner le radeau 
de raon corps. 

Les renaissances sont sem- 
blables a nne mcr 

dont I’eaii est la vieillesse 
redoii table. 

Le. Muni est le roi des 
bcBufs : 

il travei’se cette raer de la 
transmigration ; 

comme iin hornme monte 
stir un radeau, 

il ptirvient paisibloment a 
rautf('. rive. 


Les etres sont tons clans 
un tourbillon. 

La naissancc ot la vieillesse 
ressemblent aux vagues 
(de la mer). 

Ayant traverse rocetin de 
la mort, 

jc rejette. mon corps 
comme on aliiindomio 
un rad etui. 

J’;i.borde tin nirvana, plein 
de sectirib' ; 

j’ecliappe a Iti terreur des 
tnn-kic {niaknra), 

Les trois sortcs d’etres 
sont line mer profonde 
et vaste ; 

le Maitrc de la delivraiice 
a [)U la traverser. 


3. Et ainsi de suite... Le 3. Ay tint recite ces Ad, ItL 
Ducldhti entra dans le nir~ il entra dans le nirvana. Et 
vdna \ on olcva les hiiit i^tilpn ainsi de suite. . . jusqu a ; On 
(les v.ho-li [sarlra) et un neu- eleva ios huit stapa des cAd- 
vieme stupa pour burne et li M i^ctrira) et un nen- 
un dixienne stupa pour le vieme stupa pour rurne et 
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chiirbon (du bdcher). On r6- 
cita cette gdthd : 

Les huit stupa sont hauts 
comme des montagnes. 

Les sarlra sont an dessous. 

Le neuvieme est le stupa 
de Turne 

et le dixieme est celui dii 
charbon. 

Puis le seigneur des deoa, 
Sakradevendra et les quatre 
devardja oil'rirent tous aux 
6arlra des parfums, des fleurs 
et toiite sorte d’airsde inusi- 
que. Ils dirent : « Le Bhaga- 
vat nous a transmis les 
Corboilles de la Loi et est 
entre dans le nirodna. Main- 
tenant, nous appuyant sur la 
Loi du Buddlia, nous la pro- 
t^gerons. » A ce moment, 
Sakradevendra dit a Tch'e- 
li-to-a-lo-to 

[en skr. « Gouverne-royan- 
me » ^ (Dhrtarastra) : 
c( Tu protegeras la Loi du 
Buddha du c6te de TKst. » 
Puis il dit a PH-lieou-to 
WC M ^ [en skr. « Accrois- 
sement » if { Viradha- 
ka) : « Tu protegeras la Loi 
du Buddha du cotd du Sud. » 
Puis il dit a P’i-Ueou-po- 
tch’a Hit ^ '[f K [en skr. 
« Vilains yeux » ^ ^ 


un dixieme stupa pour le 
charbon (du bdcher). Et ainsi 
de suite... jusqu'a : 


Sakra devdndm-indra et 
les quatre rois des deva ren- 
dirent horn mage aux sarlra 
avec des fleurs odorantes, 
des airs de musique, des 
parfums en poudre et des 
parfums onctueux. Et ils 
prononcerent ces paroles : 
« Le Buddha nous a transmis 
la Loi, puis il est entre dans 
le nirmna. Desormais, nous 
protegerons et nous main- 
tiendrons la Loi du Buddha. » 

Sakra demnam-indra dit a 
Ti-t’eou-lai-tch’a Df 

(Dhrtarastra) : « Tu dois pro- 
tegee la Loi du Buddha du 
cote de I'Orient. » 

Puis il dit k P’ i-leou-lei |HJ|; 
tifj (Virudhaka) : « Tu dois 
prot6ger la Loi du Buddha 
du cote du Sud. » 


Il dit a PH4eou-po-tcfia ii}Jt 
^ f-i ^ (Virupaksa) : « Tu 
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( Virupaksa) : « Tu protegeras 
la Loi dll Buddha du cote de 
rOuest. )) Puis il dit a Kieou- 
pi-lo iti jH [en skr. a Vi- 
lain corps)) jSf :^] (Ku- 
bera) : « Tu protdgeras la 
Loi du Buddha du cote du 
Nord. )) Le Bhagavat a dit : 

« Apres mon nirodna, il y 
aura trois rois rebelles qui 
viendront du meme pays que 
toi. S’ils veulent detruire la 
Loi du Buddha, tu devras la 
proteger. )) 

4. En ce temps-la, le Bud- 
dha entra dans le nirodna 
et d’innombrables Arhat eii- 
trerent dans le nirodna. 
Aiors , dans Tespace , des 
voix plaintives reciterent ces 
gdthd : 

Malheur! les disciples du 
Buddha 

entrent tous dans le nir- 
vana. 

Aujourd’hui cette terreest 
entierement deserte. 

L'ignorance est Fobscuritd 
qui voile la larape de la 
Loi correcte. 

Les Venerables Arhat en- 
trent tous dans le nir- 
vana. 

Il ne reste personne pour 


dois proteger la Loi du Bud- 
dha du QoU de I’Occident. )) 
Il dit au roi des droa P'i- 
cha~men mil: (Vaisra- 

mana) : « Tu dois proteger la 
Loi du Buddha du c6te du 
Nord. Pour quelle raison? 
Dans I'avenir, il y aura trois 
rois aux vues {drsti) perver- 
ses qui detruiront la Loi du 
Buddha. Le Buddha a predit 
que tu devais la proteger et 
la maintenir. » 


4. Apres que le Buddha 
se fut eteint, les Arhat, par 
milliers, par centaines de 
mille, par myriades, entre- 
rent tous dans le nirpdna. 
Les deoa , dans I’espace , 
pousserent de grands cris et 
prononcerent ces paroles : 

(( Les disciples du Buddha 
s'en vont tous a la suite du 
Buddha. La lampe de la Loi 
va s’eteindre. La grande nuit 
va venir. Si on ne rassemble 
pas les textes sacres des trois 
Corbeilles {pitaka)^ quand les 
Arhat seront entrds dans le 
mrodp,a, la Loi du Buddha 
s'eteindra. » 
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garcler les trois Cor- 
beilles de hi Loi. 

Les trois Corbciiles de la 
Loi correcte ne pourroiit 
pas subsister longteinps. 

A ce inoineiit, Sakrade- 
vendra et les (juatre devaraja 
aiusi (|iie cVinnoiiibrables de- 
va sc I’ondi I'ont tous aiiprcs dn 
Grand K.isyapa. Arrives la, 
ils se prosternerent aux ])ieds 
de Kasyapciet liii dirent ; « Le 
Lhagavat vous a transinis 
ainsi qn’a nous les Corbeillos 
d(^ la Loi. (,} Venerable! vous 
de-vez luaiiilonant proteger 
sivec nous la Loi du Buddha. 
La Loi du Buddha tout en- 
tiero, il faut la rassembler; 
ne la laissez pas se disperser. 
Desormais cette Loi du Bud- 
dha dont les dieux out requ 
le depot, qu’elle subsiste dans 
io rnonde pendant mille ans 
pour aider la totalite des 
etres vivants. » 

5, Puis Alaliakasyapa lit 
nVsoninu' la pierre soiiore. 
Par la force de sa penetration 
surnaturelh', il emit de sa 
bouelK! un son qui avertit 
tout !c Janibudvipa. 

Il y avait 500 Arhat (jui 
deineuraient ii Kiu-che-na- 


Alors Sakra deDdnam-in- 
dra, accoinpague des quatre 
roi.s df'-s dev a et de la 
multitude des deva se ren- 
dit aupres du Venerable 
Ma}iakasya,pa. Il se pros- 
tei'ua la. fa,e(^ (eontro terre) et 
dit a Kasyapa, : « G Vene- 
rable ! la Loi du Buddha 
vous a bte transinise. Alain- 
t(!na.iit, o Vrnieralilo! vous 
devez rassembler I’tEil de la 
Loi pour quo, chez les deva 
et les hommes, pendant mille 
aamees (ioiiseeutives, il fasse 
prosperor les otres vivants. )) 


5. Alors Kasyapa, dans 
respace, fi‘apf)a lo grand 
gong {fjandi). Les trois mille 
mondes en entondirent tous 
le son. Alors 500 Arhat 
s’assemblercnt dans la ville 
de Kiisimi[ra]. 

Kasyapa, dit a A-na~iiu 
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k’ie p fijii (Kiisinaga- 
[ra]). Alors Kasyapa (lit a 
A-neou~leou-i’ o j;g H 
(Aimruddha) : (( 0 dijusmatl 
rega.rde l(.H.]uel d’entro les Ar- 
hat n’est pas encore venii? » 
Anaruddha repoiidit : aK’ie- 
fan-poA’i 'fijii % H [en 
skr. (( Seigneur des Boeufs » 
:d;] {Gavarnpati) est main- 
tenant aux ci(3iix, dans le 
palais des che-li-cha p f ij Ip 
{Mrisa) [en skr. « nom d’ar- 
bre »]. Main tenant il n’est 
pas encore venu. » Le Vene- 
rable Mahakasyapa demanda 
aux bhik^u : « Maintenant, 
dans cette foule, quel est le 
dernier’ ? » L’Arhat Purna 
IffS r6pondit : « Je suis le 
dernier. » Maluikiisyapa dit : 
(( Ayusmat ! peux-tu obeir 
au sarjigha et a la Loi?A 
Purna repondit : « Je puis 
leur obeir. w Kasyapa dit 
encore : (( Excellent liomme! 
tu peux maintenant ob(Mr 
au sarngha eta la Loi. C’est 
bien ! C’est bien ! 11 faut 
maintenant que tu montes 
aux cieux, au palais des 
risa, aupres de Gavampati, 
et (|ue tu lui dises : « Le 


M (Anuruddha,) : (( Le- 
quel d’entre les Arluit n’est 
pas encore venu ? » 11 repon- 
dit : (( Seul, le Venerable 
Kiao-fan-po-fi ff 
(Gavampati) qui demeure au 
palais des che-li-cha p fp 
(strisa) n’est pas em^ore 
venu. » 


Kasyapa demanda : (( Main- 
tenant, dans cette multitude, 
qui occupe la derniere place? » 
Fou-na ^ {Purn.a) re- 
pondit : (( J’occupe la derniere 
place. » Le Venerable dit : 
{( Peux-tu obeir au sarngha 
et to conforiner a i’enseigne- 
ment de la Loi ? » Piivna 
repondit : (( Je puis lui obeir 
et m’y conformer. » Le Vene- 
rable dit : <( C’est bien ! C’est 
bien ! Tu peux, en occupant 
la derniere place, otre I’orne- 
ment de i’Assemblee. » II te 
faut maintenant aller la-bas, 
au palais des sirisa, dire a 
Gavampati : « Kasyapa et le 


1. LitWral, : le plus petit. 
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Grand Kasyapa ainsi que 
les inembres dusam^Aa vous 
invitenta descendre, on s’oc- 
ciipe inaintenant des affaires 
du samgha. Veiiez vite. » 
Et Kasyapa recita hi. gathd 
suivante : 

Excellent homme, il faut 
que vous vous rendiez 
a la foret des si visa. 
Quittez oette assemblee et 
allez la-bas 
aupres de Gavampati. 

6. Ensuite Parna se rendit 
ail palais ^ des sirisa. II 
dita Gavampati : « Kasyapa 
ainsi que les membres du 
samgha sont tons rassembles 
dans le Jambudvlpa. Main- 
tenant (on s'occupe) des af- 
faires du samgha; hatez- 
vous de descendre. » Gavam- 
pati repondit : « Excellent 
homme 1 tu devais dire : le 
Buddha ot les membres du 
samgha . . . et non pas : 
Kasyapa et les membres du 
samgha . . . Pourquoi (as-tu 
parle ainsi) ? Le Buddha est 
entre dans le nirodna. Les 
her6tiques vont mdpriser la 
Loi du Buddha. En outre, de 
mauvais bhiksu Yont susciter 
la discorde dans le saipgha. 


samgha des bhrksu vous ap- 
pellent. Void qu’en ces cir- 
constances iis vous recla- 
ment, 6 Venerable! pour les 
affaires du samgha. » 


6. Purna se rendit au pa- 
lais des Hrisa et dit ii Ga- 
vampati : « Voici que Ka- 
syapa et le samgha des 
bhiksu vous appellent mo- 
mentanement, 6 Venerable, 
pour les affaires du Sam- 
gha. )) 

II repondit : 0 dyusmat 
Purna ! vous deviez dire : 
le Tathagata et le samgha 
des bhiksu . . . Pourquoi di- 
tes-vous : Kasyapa et le sam- 
gha des bhiksu . . .? Le Bud- 
dha est-il done entre dans le 
nirvana ? 

Les hd^tiques ne vont-ils 
pas aneantir la Loi du Bud- 
dha? Les mauvais bhiksu 
ne vont-ils pas detruire le 
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Les lieretiqueH vont dire ; 

« Le Buddha est entre dans 
le nu'vdna; la Loi est de- 
truite; les bhiksu sent tous 
ignorants. » Autrefois, quand 
le Buddha etait' id-bas, ii 
illuminait tout Tunivers 
par la clarte de sa sagesse. 
Maiiitenant quhl s'est eteint, 
tout I'univers est dans les 
tenebres. Quant a moi, main- 
tenant, a quoi bon me rendrc 
la-bas?)) Puis il prononga 
cette gatha : 

Tout hunivers est vide. 

Ce n'est plus un sejour 
plaisarit. 

Sans la Loi que pr^chait 
le Tathagata, 

qu'importe le Jambudvipa? 

Je veux maintenant rester 
id 

et entrer dans le nirvana. 

Retourne maintenant la- 
bas pour fairo connaitre mes 
intentions (en disant) : « Ga- 
vampati se prosterna devant 
le Grand Kasyapa et les 
meinbres du samgha. Puis 
il prononga cette gdthd : 

Tout ITinivers est vide. 

Ce n'est plus un sdjour 
plaisant. 

Sans la Loi que pr^ohait 
le Tathagata, 


sarngha {ou regnent) Tunion 
et la Concorde ? » Parna 
repondit : « Vous I'avez dit! 
Le Tathagata est entre dans 
le nirvana. Le pont de la 
Loi est mine. Le Siu-mi 
^ ^ (Sumeru) de la Loi 
s’est ecroLile. Le mont Yeou- 
k’ien-fo (Yugam- 

dhara) des Sravaka est tombe 
en ruines. » 

Le Venerable Gavampati 
dit : « Si le Bhagavat etait 
encore dans le Jambudvipa, 
je devrais y aller. Mais, 
puisque maintenant il est 
eteint, le Jambudvipa est 
ddsert et sans attrait. Pour- 
quoi irais-je ? Maintenant 
je veux entrer dans le nir- 
vana. 


De loin, je me prosterne 
en esprit aux pieds de Ka- 
syapa et des membres du 
sarrigha. )} 
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qu’importe le Jarnbudvipa? 

Je veux mainlenant rester 
id 

d enlrer da ns Ic nirvana. » 

G a V am ] ja ti , ay an t pro- 
nonce ces ])aro]es, enira aus- 
sitot duns le nirvdna. Alors 
Purna retouriui dans le Jain- 
budvlpa et prononcu cos 
gdthd : 

6 supreme assemblee dcs 
Veidrables ! 

Gavampati 

se pr'ostcrne respectuoiise- 
ment devant; vous et dit : 

Le Buddha est entre dans 
le nirvana. 

Moi-meme, eii ce jour, 

je ♦vais eiitrer dans le nii- 
vdna. 

De mdne, quarid le grand 
elephant disparait, 

son petit disparait a sa 
suite, 

7. Alors le Grand Kasya- 
pa lit cette injonclion : « A 
partir do ce jour ou Ic mmgha 
s’est reimi pour composer 
les Corbeillesde la Loi, tant 
que cette oeuvre ne sera pas 
achevee, les bhiknii ne pour- 
ront entrer dans le nirvai^a. » 
Alors il prononga cette gd- 
thd : 


Ayant prommce ces paro- 
les, il enti’a dans le nirvdna. 
Lii-dessiis, Purna revint au 
Jarnbudvipa. Arrive en pre- 
sence des membres du 
aamgha, il se tourna vers 
le stli.avira. et dit : 

« Gavrimpati refuse de 
descendre. 11 s’est prosteriie 
aux pieds du sthavira et des 
membres du samgh.a, et il 
est entre dans le nirvdna. 
Au terme de sa vie, il a 
prononce ces paroles : « Le 
grand elephant qui a les dix 
forces [dasahala] a disparu. 
Son petit disparait aussi a 
sa suite. » 


7. Comme les Arhat en- 
traient en grand nombre 
dans le nirvana a la suite du 
Buddha, Mahakasyapa pro- 
clama cette injonction: ((Tant 
que les Corbeilles de la Loi 
ne sont .pas reunies, ii est 
interdit aux bhiksu d’entrer 
dans le nirvdna. » 
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A partir de ce jour 
od le samgha s’est reuni, 
avant d’avoir compose les 
Corbeilles de la Loi, 
mil ne pourra entrer dans 
le nirvana. 

Puis, les 500 Arliat ' s’etant 
tous reunis, le Grand Kasya- 
pa dit 'AM samgha ((Udyus- 
niat Ananda a constamment 
suivi le Tathagata ; mainte- 
nant qu’il est vieux, tousles 
membres du samgha doivent 
le vdnerer. » Et il recita 
encore ces gclthd : 

Uagusmat Ananda 
a reiju et retient les pa- 
roles du Buddha. 

II possede la sagesse, source 
de profit. 

Sans cesse il a suivi les 
pas du Tathagata. 

Son esprit pur explique la 
Loi du Buddha. 

Il faut le v^nerer. 

Il fait prosp^rer les mem- 
bres du sarngha, 
et il en a dte loue par Celui 
qui a les dix forces 
[dasabala). 

A ce moment, le Grand 
Kasyapa dit aux bhiksu ; « Si 


Et il rcunit les cinq cents 
Arhat, tous unauimes dans le 
desir de rassembler les Cor- 
beilles de la Loi. Et ilsdirent 
a Ananda : « 0 dyusmat ! 
eiitre les disciples du Buddha 
tu es to- wen % (bahu- 
sruta); tu as retenu tout 
I’ensemble et grande est ta 
sagesse ; tu as constamment 
suivi le Buddha et ta con- 
duite a ete pure. Tes vues 
{drsti) sontparfaites ! J usqu'a 
la fin, dans la Loi, tu assureras 
avantage et paixaux rnemlmes 
du samgha, et tu en as ete 
loue par le Buddha. » 


Le Venerable Kasyapa dit 
aux bhiksu : « Le Buddha est 


1. Noter qu’il est d6jk question de 500 Arhat bien qu’ Ananda n’ait pas 
encore realise cette condition. 


3 


34 


LE CONCILE DE RAJAGRHA 


nous (‘omposons cn ce lieiiles 
Corboillos do la Loi, la mul- 
titude sbissemblera comme 
line nue<3 et, ik^ maiKjuera pus 
de ploui'er do compassion, 
(*o (|ui lrou))lera les alTaires 
do liiLoi. Nous aliens com- 
})OS('r les Corb('illcs do la Loi 
aux lieux oti Ic Buddha a 
trouvo la Voie, dans le 
royaumo du Magadha. » Puis 
Kasyapa ofc l(;s 500 x\rhat^ 
so rciidircnt ii la ville de 
Kajagrlia. 

8. Mil ce temps-hi, I'ayus- 
mat PH-li~che-fdii~to pij-t 
ij^ t/ ^ (Vrjiputra) 
etail: an soi-vice crAiumda. 
Tls se reudirent au royaiime 
de PU-li-che ft ^ lj-| 
(Vrji). Dans ce royaiimo, les 
Mdelcs des quatre categories, 
(.ill apprenant le nirvan,a 
du Buddha, furont attristes. 
Alors Anaiida peiisa : « Les 
tidelcs des cjuatro categories 
sent attristes. Comment pre- 
ehiu' la Loi ? » L’dyxismat 
Vrjiputra pensa, : a Jo vais 
contcmpler Fesprit de mon 
upadhyaija (pour voir) sbl 


entro dans lo nirvana. La 
multitude des homines, sem- 
blable ii une iiuec, va s’as- 
sembler ici et nous impor- 
iuncr. Aliens vi'.rs un lien 
paisiblo poin- composer les 
textes sacres et la T.oi. » 


La-dessus, accoinpagne des 
500 Arhat, il se diiigea vers 
la ville de Rajagrlia. 

8. Le Venerable Aiianda, 
ac(.‘.ompagne du disciple P’o- 
cho-foLi-to ^ PJ f, (Vrji- 
putra), parcourut les villages 
de P'o-li~ch6 ^ ;|:|J p (Vrji). 
Alors, dans ces villages, les 
gens des quatre categories 
[parisad], apprenant le nir~ 
ocliui du Buddha, s’evanouis- 
saient de douleur (it (iprixi- 
vaient du regret. A ce spi'c- 
taole, Ananda fut emu do 
pitie, II rnorita sur le siege 
du lion {simkdsana), exposa 
pour eux I’abrcge de la Loi 
et lour en expliipia le sons. 
Alors Ic disciple Vrjiputra 


1. Nouvclle mention des 500 Arhat bien qu’Ananda ne figure pas encore 
parmi eux. 
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Gsi: 111 ) siiiiit on iin ho id me 
dll c.onimui). o I'^t il vil qiie 
son apddinjdjja a.vail; encore 
I’esprit d’un hoinme un coiirs 
d’etndo ei; qii'il n’etait pas 
encore las du inonde du Desir 
[kdrnadhdtu) : L’ayant vu, 
il so rcndit aiipres d'Ananda. 
Arrive: la, il pronong.a cette 
gdi/id : 

11 te faut allcr sous un 
arbre 

et produire la pensee du 
nirvana, 

6 Gautama ! Assieds-toi en 
dhyana, 

Avant peu tii realiseras le 
nirvana. 

En ce temps-la, Vdyusmat 
Ananda, suivant les recom- 
mandations de Vrjiputra, 
pendant tout le jour, marcha 
ou se tint assis et se purilia 
des cinq pensees qui enve- 
loppent ^ (dvarana). Et 
ainsi, pendant la premiere 
veille et jusqu’a la cinquieme 
veille. Quand les dtoiles 
brillantes se leverent, il 


contempla son Iio-rJiaiiy fjj 
Jh {iipdflJiydya), le VomV 
ruble Ananda. Or, celui-ri 
etait en cours d’eludo (3t il 
n’avait pas encore obtenu 
retatd’i\rhat. Alors, s’adi-cs- 
sant a x4.nanda, Vrjipulia 
recita cette gdthd : 1 

Dans le calme, assis sous 
un arbre, 

en etat de nirorti 
tu realiseras le nirvana. 

6 Gautama ! entre dans 
I’extase. 

N'aie pas de distraction. 

A vant 1 oiig tern ps tu ob ti( m- 
dras la nirvrti 

qui est la Loi pure du 
nirvdna\ 

Vrjiputra dit : « Con- 
formement a cette gdthd, 
eveille-toi et comprends, d 
Ananda ! » Ananda, rayant 
entendu, pendant toute la 
nuit marcha et s’assit en 
dhyana, dans le recueil- 
lement. Au debut de la nuit 
suivante, il se coucha, I’d- 
paule droite contre terre, et 


1. Le premier vers, qui est attribu6 a Vajjiputta, dams Theragatha, n“ 62, 
se trouve avec le m6me contexle dans le Harnyutta nikaya. 1, 201-202, et 
dans ies deu.'c versions cliinoises du Snmytikta (Tok., XIII, 4, p. 99b et 
Tok., XllI, 5, p. l(-9b llO". Le second vers, attribu6 h Vajjiputta, reparalt 
avec le mt'ine contexte qu’aux Theragcitka, dans Samyutta nikaya, I, 
199. Les deux versions cliinoises du SaniyuktoL ne paraissent pas conlenir 
ce second vers dans la section correspondante. 
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sortit et se lava les pieds, 
Ayant acheA’e de se laver, il 
rcviiitau monaste.re etvoulut 
se coucher sur I’epaule droite. 
Sa tete avait a peine touche 
roreillerqu’il fut delivre des 
soiiii lures {kleda} et qu’il 
obtint le fruit d'Arhat. II se 
rendit a la ville Rajagfha. 

9. Puis Kasyapa aiiisi que 
les 500 Arhat vinrent ega- 
lem( 3 nt dans cette ville. A ce 
inoinent, Ajalasatru, Ills de 
P'i-a-ki 11 ^ # (Vaidchi), 
apprenant Tarrivee de Ka- 
syapa et des 500 Arhat, (lit) 
nettoyer les routes, disposa 
toute sorte d’ofl'randes et 
alia au-devant du Grand Ka- 
syupa. Or, le roi Ajatasa- 
tru, parce que ses racines 
spirituelies n’etaient pas par- 
venues a inaturile, jadis etait 
tombe d'uu pavilion eleve en 
voyant vcnir le Buddha. Le 
Buddha, par sa force iiatu- 
relie, le saisit et le re tint. 
Maiiitenant, monte sur un 
elephant, il apergoit le Grand 
Kasyapa et vent encore se 
Jeter a terre. Alors le Grand 
Kasyapa, avec sa force surna- 
turelle, le saisit et le retint. 
Alors le Grand Kasyapa dit 


sa tete avait a peine touclio 
ie coLissin que son esprit 
grand ouvert fut delivre et 
cju’il obtint le fruit d’Arhat. 
Alors il se dirigea vers la 
ville de Rajagrha. 


9. Le Venerable Maha- 
kasyapa, a la tete des cinq 
cents Arhat, parvint dgale- 
inent a la ville de Rajagrha. 
Le roi A-cho-clie [iiij (|1 ■[!£: 
(Ajatasatru), fils de la Wei- 
t’i-hi # ^ ^ (Vaidehl), ap- 
prenant que Kasyapa condui- 
sait les cinq cents Arhat k 
Rajagrha, fit orner la ville et 
les etangs et reparer les 
routes; et il sortit de la ville 
a la rencontre (du V enerable) . 

Autrefois, le roi avait ob- 
tenu la foi sans racines. C'est 
pounjuoi ie jour oh il avait 
vu le Bhagavat, il s’etait 
jcte a bas de son elephant. 
Cette fois encore, en aperce- 
vant Mahakasyapa, il se jeta 
a bas de son elephant. Le 
Venerable, par la force de 
sa penetration surnaturelle 
(abhijfia), le soutint, de sorte 
qull ne se fit aucun mal. 
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au roi Ajatasatru : ((La force 
surnaturelle des Tathagata 
(se manifeste) sans qu’ils 
aient besoin d’y penser. La 
force surnaturelle des Audi- 
teurs lie (se manifeste) que 
par un effet de leur volonto. 
Si jo n’avais exerce ma vo- 
lonte, vous vous seriez tim ’ 
dans votre clmte. A Tave- 
nir, gardez-YOus de recom- 
mencer. Alors le roi repon- 
dit : (( Je ferai comme (vous 
dites). » Alors le roi Aja- 
tasati’u se prosterna aux 
pi(:ids de Kasyapa, joignit los 
mains et dit : (( 6 Vencirable ! 
quand le Fihagavat est entre 
dans le nirvana, je n’ai pas 
reussi a le voir. Quand vous 
deciderez, 6 Venerable! d’en- 
trer dans le nirva.na, venez 
me voir. » ((Soit!» repondit 
Kasyapa. 


10. 11 ajouta ; (( Grand roi I 
nous voulons composer dans 
cette ville la Loi du Buddha. » 
Alors le roi repondit : « De- 
sormais et tant que je vivrai, 


Alors il dit an roi : 
((La puissance magique ijiijf ^ 
(rddhipada) du Tathagata 
(itait vive et prompte. Iln’en 
est pas de mome de celle des 
Auditeurs {Srcwaka). C’est 
a grand’peine que les ^ra- 
vaka acquierent la puissance 
magique. 

Desorinais quand vous nous 
verrez, ne vous jetez pas a bas 
de votre <3l(iphant comme 
lorsque vous vites le Bud- 
dha. )) Le roi dit : (( Soit ! 
je re(}ois vos instructions. » 
Alors le roi Ajatasatru tou- 
cha la terre avec les cinq 
parties de son corps; de la 
t(ite il honora les pieds du 
V(3n(irable, puis, les mains 
jointes, i! lui dit : (( Je ii’ai 
pas obtenu de voir lo nirvana 
du Tathagata . Faites ensortc, 
6 V(^nerabie, que jevoie votre 
nirvana. y> (Kasyapa) repon- 
dit qu’il y consentait. 

10 . Ay ant fait au roi cette 
promesse, il lui dit encore : 
((Maiutenant, je vcux ra.s- 
sembler I’CEil do la Loi du 
Tathagata. Je souhaite, o 


1. LiU^ral. : v votre vie n’aurait pas sauve ». On 6vifce, dans tout 
rExtreino-Ovient, de prononcer dos mots ndfastes teis que « mourir », sur- 
fcout ea parlant k de grands personnages. 
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:iS 

je (lonnerai an saingha des 
velements, de:-? vivres, des 
romedes et des usteiisiles de 
couclifige. Je prie los mem- 
brcs du ^arnf] ha doAlomeiirer 
dans le-slxas do Bambous. » A 
ce inoin(3n(,, Kfisyapa pensa : 

(( Cti monastere ost vasste. Les 
bfiiksa goncront ot trouble- 
ront nos travaux. lls diront : 

(( II faut parler ainsi. II no 
faut pas parler ainsi. » II y a 
line grotto de piorre nominee 
Pi~pO-!n~rj(W -f: H ^ 

(Pippalavana?) [enskr. « nom 
d’arbre’ »]. 11 faut qu’cn ce 
lieu nous composions les 
Corbeilles de la Loi. ') Puis 
Kasyapaet los 500 Arliat se 
rendireul a la grotto de pierre 
du Pippala. Quand ils furent 
ari'ives lii, (Kasyapa fit) net- 
(oyei’ les cellules et dit : 
(( 6 h/uksul dans les siecles 
II venir, les h/uksu, n’auront 
plus des siaivenirs exacts. 
Ntuis dovons. avant le milieu 
du jour, reuiiir les Ycoa-t’o- 
net Pie-t'o % jlfg {(m [g 
(Udana-gatha). Dans Tapres- 
tnidi, nous couiposerons la 
Loi enticTO. » 


grand roi, que vous soyez 
pour moi le t'an-ijne. pl H 
[ddnapati) . )y h& roi dit : « Je 
desire ciuc les hhiksu regoi- 
vent do inoi, pendant toutc 
raa vie, des usteiisiles de 
coucliagri, des remedes con- 
tre les maladies, des vete- 
nients et des aliments. » 
Alors le Venerable Kasyapa 
coiisentit. II se rendit an 
bois de Bambous et tit cette 
reflexion : all y a ici des 
cellules en abondance. 11 se 
]X3ut que les hhiksu, trop 
iiombreu.x , nous importu- 
nent. 

Dans la grotte du Pi~po~h 
^ M (Pippala), les usten- 
siles de cuuchage ne sont ni 
trop nombreux ni trop rarcs. 
C’est la qu’il faut composer 
I’GEil de la Loi. )) 

La-dessus, Kasyapa, ac- 
compagne des cinq cents Ar- 
hat, se rendit a la grotto du 
Pippala. Ayant disposi' un 
lit de repos, il s’assit et pro- 
nonga ces paroles : « Dans 
Tavonir, les bhiksu auront 
peu de meinoire. Nous de- 
vons, au debut de la journee, 


1. I.a transcription ohinoise suppose un original tel que Pippalayana, 
tandis que ia glose explique seuiement Pippala. 
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11. Les 500 Arhat s’assi- 
reiit siu‘.ce.ssiv(3iiient sur ics 
sieges ni-che-fari (ji[j ;(^ 
inimdnna) fHendns\ Tons 
les niem1>res clii saincjlia peii- 
serent : « Laquelle d’entre 
les ti'ois Corheille.s c.ompe- 
seroiis-noMs d’a)>ord?)) Le 
Venerable Kasyapa dit : « 11 
faut cora})oser d’abord les 
siltra. )) Les inenibre.s dii 
mmglia dinnit oneoro : aQui 
pout avoii' line conuaissanee 
approfeiidic d<.‘s szlfl/'a? » isla- 
syaj)a re])ondit : « JJchjasniat 
Ananda est Ic premier de 
eeux qu) on! l)eaucoup en- 
tendu [to-wcfi). Ananda a 
requ et retient la tobilitc des 
^dtra. Nous devons demander 
a, Ananda de reunir les 
satra. » Alors Kasyapa dit a 
Ananda : << il le faiit niainte- 
nant reciter les sut.ra. Nous, 
la Grande A.sseniblee, nous 
les reiinirons. Itt il rdtnta ces 
gdtkd : 


reunir los gdthd du Dhar- 
mapada ^ /jl . Apres le 
repas, nous reimirons I’CEil 
de la Loi. » 

11. Alor.s les h/iiksif., (sa- 
voir) les cincj cents Arliat (d 
les aiitres, s etant tons ras- 
sembles, prononcerent c('s 
parole.s : « Quelle (Corbeille) 
delaLoi rasi-aemblerons nous 
d’abord 3 » Le Venerable Ka- 
syapa. rdpondit : « Rassein- 
blons d’abord hs sieoa-io-lo 
^ 

Lc'.s bhiksu dirent ; « I'Jans 
(Kdte multitude, quel osl 
celui qiii pent rasseinbler 
les sutra^^ » Kasyapa dit : 
« Ananda cst le premier des 
to-wen ^ f}3 {bahiisrutd) . La 
Corbeille des .^CUra, yinanda 
I’a n.denue completeinent. 
Maintenant. tou.s (‘iistanble, 
n<His devons la com poser on 
intori’ogeaiit Ananda. d'AIoi's 
il dit a, y\naiuia : « (.) Ananda ! 
riEil de la Loi a ete produil 
par lo Huddha. Les lo-wen 
ayant (jiiltte <je mondo, tu es 
le seul qni gardes au eomplet 


1. La Iranscriptiou diinoiso ni-rho-t^un cst o.'ilqucc sur uii urijfina] tel 
tpu' p.'ili nit^nlana piutut quo sur skr. ni^adana. Cuiuplcta* par Ic verbe ||| 
(t C‘iendre )>, Lexpro-ssiou ni-ckc-t^an correspond .sans doiilo au pali nisiflana- 
pac.i'aitltnnvja qui, dans le Vinaya, ddsigne une natte pour s'ass.^oir. 
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0 Xm, dyusmat Ananda! 

Sache que cette Corbeille 
de la Loi 

qtii est I’cEuvre dii Tatha- 
gata, 

il est en ton poiivoir de la 
faire durer. 

Til retiens la Corbeille de 
la Loi dll Buddha 

semblable a un baud qui 
porte line lourde charge. 

Le Tathiigata possede les 
dix forces. 

Sa puissance immense et 
invincible 

pent inettre fin aiix trois 
sortes d’existences. 

La Loi du Buddha est 
pareille an inont Creme 
iiS (Urumunda) ’. 

Ceux qui retenaient la Cor- 
beille de la Loi 

sold tons entres dans le 
nirvana. 

Til es maintenant le seul 
homme* 

qui ales re^ii et qui re- 
tiennes la Corbeille dela 
Loi du Buddha. 

Aloi's Vdyiiijfnni Ananda 
repondit : « Soit ! d Et, s’e- 
tont leve de son siege, deboiit 

1 . 

p. 1'46, n. 

?. 


la Corbeille de la Loi . Main- 
tenant nous devons rassem- 
bler la Loi. II faut que tu la 
recites. » 

Ananda dit : « Qu’il soit 
fait comrae vous dites, 6 
Venerable! » Alors, en face 
An sthavira, il contempla les 
pensees des assistants et re- 
cita cette gdthd ; 

La voie que siiivent les 
bhiksu 

en Tabsence du Buddha es.t 
sans noblesse. 

Telle est dans Tespace 
la multitude des etoiles 
lorsqu’il n’y a pas de 
lune. 

De meme dans le samgha, 
en 1 ’absence du Buddha, 
il n’y a que lai dour et 
bassesse. 


Sur les diver.ses formes de ce nom, cf. L^gende de I'Empereur Agol'm, 
:i. 

Kasyapa vecoimatt ici nettement la sup6riorit6 d’ .Ananda. 
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en face du sthavira, il con- 
templa la totalite du sam- 
gha et recita cette gdthd : 

En cette assemblee de bon 
augiire, 

privee du seal Bhagavat, 

les coeurs purs sont sans 
noblesse 

comme Fespace prive de la 
iune. 

12. Puis V dgusmat Anan- 
da fit successivement les 
prosternations en commen- 
(jant par les sthavira. Les 
prosternations terminees, il 
inonta sur un siege eleve. Il 
fit cette reflexion : « Il y a 
dCvS sutra que j’ai inoi-meine 
retjusdelaboucheduBuddlia; 
il y a des suij'a que je n’ai pas 
moi-meme requs de la boiiclie 
du Buddha. Je vais mainte- 
nant les reciter tous ainsi 
que jelesaientendus. )) Puis 
le Venerable Kasyapa dit a 
Ananda : « 6 dyusmai ! I] 
faut (lire en quels lieiix les 
sutra out et(^ proiionces. w 
Et il prouonqa cette gdthd : 

Grand sage ! nous t’en sup- 
pi ions tous. 

Fils dll Buddha, il faut 
que tu nous dises en 


12. Ayant recite cette 
gdthd, il se prosterna aiix 
pieds du sthaoira, puis 
inonta sur un .siege (ilevii et 
se dit ell lui-meme : 

(( 1 1 y a des sutra qui out 
et(^. enleiidu.s de la bouche 
in(une du Buddha ; il y a 
dos sUtra qui ont(it(3entendus 
de la bouche des Srauaka. » 


Alors le Venerable Ka- 
syapa demanda : (( En quel 
lieu le Buddha a-t-il pro- 
nonce le premier de tous les 
sUtraH » 
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par lo Buddha le premier 
sutra 

a ete prononee. 

Alors Ananda repoiidit : 

« C’est dans le royaume dc 
Varanasij en favour de cinq 
hhikHii, qu’il a recite le pre- 
mier SLitra. C’est ainsi que 
i’ai entendu. Une fois le 
Bhagaviit deinenrait dans le 
royaume de Vdrdna>il, dans 
le Parc des Cerfs, en pre- 
sence d’un rsi\ Le Buddha 
exposa aux bhiksu la Verite 
sainte de la douleur. Et ainsi 
de suite, en developpant. A 
ce moment, Vdijusmat A-jo- 
Kiao-tch’en-joii |5^ ^ 

(Ajnata Kanndinya) (it 
cetie rollexion : a Moi, dans 
cette asscmblcc, j’ai entendu 
(Ananda) prnnonc<3r pour 
nous le sutra. Telle est bion 
la Loi du Buddha. C’est ainsi 
que, completement et sans 
omissioii, elie a etc entendiie 
arorigine. » Alorsil rossontit 
de ia tristoKSse. A ce moment, 
Ananda, parce qu’il voyait 


Ananda repondit : a C’est 
ainsi que j’ai entendu; une 
fois, le Buddha, demeurait a 
Varanasi, dans le Parc des 
Cerfs, a la demeuT’c du vieux 
rsP. Pour les cincj bhiksu, il 
(it tourncr ti'ois fois la roue 
de la Loi. C’est ainsi qu’il ex- 
po, sa la A^erite sainte de la 
douleur. d 


Le Venerable Kiao-tch’en- 
1'§ (Kaundinya) fit 
alors cette reflexion : « C’est 
bien ainsi que jadis leBuddlia 
exposa pour nous la Loi. 
Main tenant les paroles d’A- 
nanda nesoiit pas dilTcrentes 
de roriginai. » 


1. Le nom e61cbre l.lijipatana parall avoir emharras,s6 les traductenrs 
chiuois. i,a version <io A. W, K. rappelle la forme priikrite rsimdana, dont 
lo setiond ternie pout etro pris avee. le sens de « visage, face d’ou en 
chinois « eii face de, en presence de ». A. W. Teh. di(. « a !a denuMire ilu 
vi(:ux rsi d. II csl possible rpie lo Iraducteur ait cherelie it intorpr(ifer le 
second terine conime une fornn? prakritisante de mrtanam. 


LE REGIT DU CONCILE DANS A. W. K. ET A. \V. TCH. i’A 


ces eveiiements, rossentit 
egalcmcnt de la tristesse. 
Alors il doscendit d(3 son 
siege eleve, ii s’assit a tcrre 
et prononea do nouveau ces 
cjdthd : 

Les trois inondes sont 
sails force. 

Ils sont comincd’iinage de) 
la lune dans I’eau, 
coraino les illusions ma- 
giques et coinme le ba- 
nanier. 

Mais, par la force de la 
sagesso, 

II a pu discerner co qiii 
est dans le monde, 
et ainsi, ecliappant a la 
transmigration, 
il est cntre dans le nirvana, 
semblable a iin arbro rea- 
ve I'se par I’oiiragan. 
Alors les 500 Arhat (juit- 
terent tons lenrs lits de 
repos et s’assirent siir la 
terro line. A ce moment, 
Kasyapa dit au\ h//iksu : 
ti QiU‘1 esi !o sdl/’d recite 
par Anaiida ? » Mt en.suite les 
5O0 Arhat entrereiit on ran- 
nw~t'i }-l tM M {samadhi). 
hdaiit sortis do sarndd/ti, ils 
direut : a (Test tel satra. 
C'est tel riltra. » Kt ainsi de 
suite jusqu’a ce qu’il edt 


Alors, s’etant Icve de son 
siege, il s’assit a tcrre et 
recita ces gdi/ui : 

All ! les iHres sont mal- 
iieureux. 

ils sont iiistables comme 
(Tiinage) de la liinc dans 
I’eau. 

Coinmc le bananier, ils 
manqneni do solidite. 

Ils resseinblont aii.v illu- 
sions inagiques, a Tom- 
bre et a recho. 

Le Tatlmgata. est un grand 
lieros 

dont les merites sont aiissi 
vast<‘s quo les trois 
mondes ; 

et eeptiiidaiit le vent de 
riinpiuanunouee 

I’a fail Letter sans cesse 
a la derive. 

T.es 500 Arhat, ay ant en- 
tendu CCS gd.thd, se hn'erfmt 
Ions de lours sioges et .s’as 
sirent a torre. r..e \’en(irable 
Malialcasyapaditau.x bhiksu : 
(( Les paroles d’Ananda sont- 
elles veridiqttcs V » lisrepon- 
direat tons ailirniativement. 

Anaiida recita tout an 
long la Corbel lie des sutra. 
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recite les qiiatre sortes de 
sutra. 

13. Quand ils eurent fini 
de les recueillir, les membres 
du samgha dirent encore : 
(f Nous allons maintenaiit 
composer la Corbel lie du 
P’i~ni (Vinaya). Qui devons- 
nous interrog’or ? » l-.e Ve- 
nerable Kasyapa repondit : 
(( Udyusmat Yeou- po~li 
(Upali) est le premier de 
ecus qui retiennent tons les 
roglements. II nous faut lui 
dernander de vouloir bien 
composer le Vinaya. » Alors 
Kasyapa dit a Upali : (( 6 
dyusmat ! il te faut reciter 
le Vinaya. Nous allons le 
composer. » 11 repondit : 
« Soit ! )) — « En quel lieu 
le Huddha a-t-il pronoiice la 
premiere po-lo~yi ^ ^ 
{pdrdjikd) ? » Upali repon- 
dit : « Dans le royaume de 
P’i-che (Vrji). » ~ 

« Pour ([ui Ta-t-il enoncee ? 

I‘()ur Sia-t’i~na ^ ^ If|5 
(Sudinna), fils do Kalanda. )) 


13. Le Venerable Kasya- 
pa se dit encore en lui-moine ; 
« Main tenant, qui dois-je 
charger do reciter le P'i-ni iBJt 
Ib (Vinaya) ? » Et il pensa : 
(I Le Buddha a dit que le 
Venerable Yeou-po-li ^ 
lit (Upali) etait le premier 
de ceux qui retiennent le 
Vinaya [Vinayadhara). 11 a 
entendu le Vinaya tout entier 
de la bo u die cl u Buddha b 
Il faut compiler le Vinaya 
en interrogeant (Upali) ». 

Mahakasyapa dit alors a 
Upali : (( Rdiite le Vinaya. 
Nous voulons rnaintenant le 
composer. Il faut que tu le 
recites. » Upali acquiesqa. 

Kasyapa demanda : a En 
quel lieu le Buddha a-t-il 
prononce la premiere des 
defenses ? » Il repondit ; 
« Dans le royaume de Vaisail, 
IHJt; a propos de Siu-ta 

M M (Sudatbi), fils de Kia~ 
lan-i'o, (Kalanda), 


1. Cetle phrasfi. qui ne se retrouve pas flans A, W. K., enntraste avec les 
paroles d’Anatifla, cit6e.s plus haut : « Il y a des suirn qui onf; ete regus de 
la bnnche des i^ravaka. » Il semble qu’en inlrodni.sanl cetle remarqne dans 
le icxle, un dorivaiu tardil ait voulu donuer an Vinaya-piiaka, riddle par 
Upali, plus d’autoritii qu'au Sutra-pitaku, rdicit^ par Auaada. 
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Et -ainsi de suite la 

douxieme Corbeilie de la Loi 
fut achevee. 


14. Mahakasyapapensade 
nouveau : « Nous prononce- 
rons nous- mem e la « Sagesse 
Mere )) ^ # (Matrka). Alors 
Kasyapa dit aux bhiksu : 
« Qu’entend-on par Matrka? 
Ce soiit les qiiatre places de 
pensee {smrtyupasthdna), les 
quatre efforts corrects {sa- 
myakprad/idna), les quatre 
pouvoirs magiques {rddhi- 
pcida), les cinq racines [iti- 
driya), les cinq forces {bala), 
les sept eveils [bodhyanga), 
les hiiit portions de la Voie 
cor recte [astdn gika-mdvga) , 
les quatre distinctions le 
{samadhi) dc Connaissance- 
de-]’abseric(5-de-troiible et le 
{ficmiddhi) de Connaissance- 
par-vcnu. Nous les reunirons 
entierement. L’expose des 
pr^ceptes du corps de Loi 
(dliannakaya) et les vues 
{•.almes, c’est I’expos^ de la 
Matrka. » 

Puis leVeiidrable Kasyapa, 


il edicta la premiere de- 
fense. » 

Et ainsi de suite pour la 
deuxieme et la troisieme de- 
fense jusqu’a ce qu’on edt ras- 
sembl6 en entier la Corbeilie 
du Vinaya. 

14 . Le Venerable Kasya- 
pa fit cette reflexion : « II 
faut maintenant que je re- 
cite inoi-meme la Corbeilie 
Mo-i6-lo-k’ ie if; ^ 

(Matrka) ». Et il dit aux 
bhiksu : « Le Matrka-pitaka, 
ce sont les quatre places de 
pensee ^ {smrtyupas- 
thdna), les quatre efforts 
corrects jE fjj} [samyakpra- 
dhana), les quatre pouvoirs 
magiques iw {rddhi- 

pada), les cinq racines ;f||t 
{indriya), les cinq forces jj 
{bala), les sept bodhyanga 
les huit (portions de) la 
Voie {astdrigrka-rndrga), les 
quatre d ifficiil tes d e p ratiquer 
la Voie, les quatre facilites 
de pratiquer la Voie, le 
samadhi de T Absence de 
trouble {arana), le samadhi 
de Connaissance - par - voeu 
{pranidhijhdna), les dharma 
classes numeriquement jf 
— {ekottara), les 108 kle^a 
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ayant ’ compose les Cor- 
Oeilles do In, T,oi, I'ccitn, cette 
gdthd : 

Nous iivons (ini de rouiiir 
In Loi des mira 
pour la prosporiie du 
> monde. 

Les paroles du Buddha, qui 
a les dix foi'ces 
sont line chose incommen- 
surable. 

Les tenebres de Vignorance 
dans le monde, 
la Lampe de la Loi pent 
les dissiper. 


45. Alors Vdyusrnat A- 


b I'expose des discus- 
sions profanes -{U* Texpose 
des lions {samijojana), 
I’expose des oeuvres {kar- 
inari), les exposes de Tcxtase 
[saniadhi), de la sagesse, etc. 
0 dr/usniat, voila cc qu’oii 
nomine le Matrka-pitaka. » 

Ayant aehcve de rcunir 
les Corbeilles de la Loi, le 
Venerable Kiisyapa reoita les 
gdthd suivantes : 

Avec la roue de cette Loi 
venerable, 

il a secouru les diverses 
categories d’efres vi- 
vants. 

Les paroles du Bhagavat 
qui a les dix forces, 

nous devons tous avec zele 
et respect y conformer 
notre conduite. 

Cette Loi est une lampe 
briilante. 

Eile detruit les noires 
tenebres 

et les voiles de 1’ ignorance; 

elle aide Tesprit et ne le 
laisse point s’egarer. 

15. Le Venerable Ananda 


1. Le.s ll>8 sont obtenus ainsi : 6 kleia des sens + 6 klc^a des fonc- 
tions {ayatana); au total lil, le.squels peuvent 6tre bons, mauvais ou moyens, 
soit X <1 “ 36- Ges 36 peuvent se localiser dans le present, le passd et 
i’aveuir, soit 36 X 3 = 108. 
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tiaiidn pensa : « Quuncl le 
Buddha [jhagiivat uaitradaius 
le nirvana, il ordonna qLi’on 
nr lint [)IuM coHipte des 
fautes venielles <|ui sornieni; 
coiiuiii.ses. .11 fa.iit<jue iiiain- 
tenaiit je le disc aii sanigha. » 
Alors, en face dii sthavim, 
il joignit les mains el dit; : 
« J’ai inoi-meme enlendu et 
recu ces paroles de la bouche 
du Buddha ; « Desoianais, les 
pelites defenses ([ui sont ma- 
tiere a transgression, (lu'on 
ies rejetto toutes ; il n’est 
plus besoiii doles maintenir. » 
Si maintenant les rnembres 
du samgha sont d’aceord 
pour les rejeter toutes, il 
n’y aura plus de fautes 
venielles,. et les rnembres du 
samgha vivront dans la paix 
et le bonlieur. » 

Alors le Venerable Kilsya- 
pa dil il Ananda : « As-tu 
deinande an Bhagavat (pieiles 
sent les menues defenses 
(}u’il fa.ut riegliger et quelles 
sont les defenses importantes 
((u’il no faut pas negliger? 
Paiani les cinq traites 
est"ce le cinquieme, est-ce 
le quatrieme? Ananda r^pon- 
dit : « Il est vrai, je ne Tai 
pas demande. Pour quelle 


Ht cette reQexion : « Quand 
il approclia du nirvana, le 
Buddha prononca ces paro- 
les : Si uii nioine uogligo les 
menues defenses, il p<3ut etre 
heureux, 

11 faut maintenant (|ue je 
rcdise ces paroles au sam- 
gha. )) Le Veiit'rablc Ananda, 
la tele tournee vers le stha- 
vira, joignit les mains ot dit : 
« J’ai moi-ineme entendu le 
Buddha dire ces paroles : Si 
un moinc neglige les menues 
defenses, il pent etre heu- 
reux. )) 


Le Venerable Ka.syapadit 
il Ananda : « Quelles sont les 
menues defenses ? L’as-tu 
demande an Buddha? » 


Il repondit : « Je no Tai pas 
demande. » 
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raison ? C'est qu’a ce mo- 
ment ancun des grands hhik- 
su qui etaient aiipres du 
Buddha iie Ta deinande. 
Comme j’etais le dernier, je 
ii'ai point de honte. Voila 
ponrquoi je ii’ai rien deman- 
de. En outre, j’etais attriste 
et abattii par Tentree du 
Buddha dans le nirvdria. 
C’est ponrquoi je n’ai rien 
demande. » Le Grand Kasya- 
pa dit a Anaiida : « Tu as eii 
tort. Tu as coinmis une faute 
duskrto. 


16. Quand le Tathagata 
flit sur le point d’entrer dans 
le nirvana, il te demanda de 
Teau et tu lui otfris de Feau 
impure. » Ananda repondit : 
(( Comme j’etais le dernier, je 
n’ai point de honte. A ee 
moment-la, la riviere ICa- 
kiu-t’o If H (Kakutstha) 
avait ete franchie par cinq 
cents chars. Quand je pris 
I’eau, les chars etaient passes 
47’' depiiis peu de temps, c’est 
ponrquoi I’eau etait impure.)) 
Kasyapa dit en outre : « Le 


Kasyapa dit : « En ne le 
demandant pas, tu t’es rendu 
coupable d’un peche foii- 
ki-io ^ H {duskrta). )) 
Ananda repondit : « Certes, 
je ne dis pas que je suis 
exempt de honte de ne pas 
i’avoir demands. » 

16. (Kasyapa) dit encore : 
{( Tu as commis d’autres 
faiites. Le Buddha, lorsqu’il 
approcha du nirvana, te 
demanda de I'eau et tu ne lui 
en donnas pas. En cela, tu 
t’es dgalement rendu cou- 
pable d’un pdche duskrta. » 
Ananda repondit : « Certes, 
je ne dis pas que je suis 
exempt de honte de n’avoir 
pas puis6 de I’eau. A ce mo- 
ment, cinq cents chars ve- 
naient d’entrer dans I’eau 
pour la traverser en sorte 
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TiiUiagiila avail; hesoiii d’eaii, 
poLirquoi ii’as-tii pas fccndu 
son bol aiix deca'^ Los deca 
cux-m<hn(!s y anraient fait 
tomber de I’eau. Pounjuoi 
as-tn oH'ert au liaddha cette 
eau impure ? A cause de 
cola, tu es main tenant con- 
pable do dushrta. 

17. En outre, le Bhagavat 
avail nil kia-cha ^ ^ {kd~ 
mt/ci) neiif qui etait jaune 
comme Tor, pourquoi as-tn 
raarche dessus *? » Ananda 
repondit : « Je iie snis pas 
sans en eprouver do la lionte. 
A ce moment-la, il n’y avait 
pas d’autre personne a. I’en- 
droit on je me trouvais, e’est 
pourquoi je I’ai foule aux 
pieds. » Kasyapa dit encore : 
« Pourquoi n’as-tu pas tendu 
le vetement aux deva’? Les 
deva seraient venus le tenir. 
C'est pourquoi tu es main- 
tenant coupable de du^krta. 

18. En outre, Ic Buddha 
t’a dit line fois : « Si un 
homme pent pratiquer les 
quatre pouvoirs magiqiies 
{rddhipada}, il pent vivre 
pendant un kalpa ou pendant 
plus d’un kalpa. Sache-le, 


qii’elle etait trouble et iin- 
pure. C’est pourquoi je ji’en 
ai pas puise-. » 


17. Kasyapa dit encore : 

(I Tu as aussi foule aux pieds 
Ic vetement couleiir d’or 
du Tathagata. En cela, ega- 
leinent tu es coupable. » 
Ananda repondit : « Certes, 
je lie dis pas que jc siiis 
exempt de honte. Il n’y avait 
pas d’autre bhikf^u pour tenir 
avec inoi ce vetement. » Ka- 
syapa dit : « S’il n’y avait 
personne pour tenir avec toi 
ce vetement, pourquoi iie 
I’as-tu pas jete en I’air? Les 
deva eux-memes I’auraient 
saisi. 

18. Tu as commis une 
autre faute. Le Tathagata fa 
dit : « Quand un bhiksu est 
verse dans la pratique des 
quatre pouvoirs magiques 
in S {rddhipada), ilpeut 
raster vivant pendant un 
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les Biuldba Tath%ata r^ali- 
sent constamment les quatre 
poLivoirs magiques {rddhi- 
pada). Ponrquoi n’as~tu pas 
prie le Buddha de demeurer 
ici-bas pendant un kalpa ou 
pendant plus d’un kalpa^ » 
Ananda rcpondit : a 6 Ve- 
nerable KasYa[ja ! Je ne suis 
pas sans on eprouver de la 
iionte. A ce mement-la, le 
roi des demons (Mara) in’a- 
vait trouble I’esprit, c’est 
ponrquoi je n’ai pas pu pi-ier 
le Tatliagala de demeurer 
(ici-bas). )> Kasyapa dit : ((En 
cela, egalement tu as commis 
line faute duskrta. 

19. De plus, ponrquoi as- 
tu montre aiix femmes la 
caracteristique [Laksaiiba) des 
organes secrets du Tatha- 
gata ? » Ananda repondit : 
« (D Vtmerable ! Je ne suis 
pas sans eprouver de la 
honte d’avoir montre aux 
femmes ces organes secrets. 
A ce moment, les femmes 
avaient Tesprit plein de con- 
cupiscence. Si elles voient, 
(pensai-je), la caractMstique 
des organes secrets du Tatha- 


kalpa et demi. Je suis tres 
verse dans la pratique des 
cjuatre pouvoirs magiques. » 
Trois fois il a parle ainsi. 
Alors tu es reste silencieux 
et tu lEas pas prie le Buddha 
de Tester longtemps dans le 
monde, En cela, egalement, 
tu fes rendu coupable d un 
peche duskrta. » 

Ananda repondit : « Je ne 
dis pas que je suis exempt 
de honte. A ce moment, 
Mara le ISIauvais m’obscur- 
cissait Tesprit, et je n’avais 
conscience de rien. » 


19. (Kasyapa) dit en ou- 
tre : « Tu as cominis une 
autre faute. Tu as montre aux 
femmes les organes secrets du 
Tathagata (sernblables a ceux 
de) I’etalon cryptorchide h 
En cela, egalement tu es cou- 
pable. )) Ananda repondit : 
« Je ne te dis pas que je suis 
exempt de honte de les avoir 
montres aux femmes. Si je 
les ai montres, c’est parce 
quo je voulais donner aux 
femmes le degodt du corps 


1. Cf. supra, p. 15, ix. 1. 
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gata, elles auront le degoilt 
du corps feiiiinin et desi- 
reroiit uii corps d'lioinme. 
C’est pourquoi jo leur ai . 
montre (ces organes). » Ka- 
syapa dit : « Tu as commis 
line faute duskrta. Tu dois 
la confesser. » 


20. Alors Kasyapa dit aux 
bhiksu : « Si nous disions 
inaintenant que (les infrac- 
tions) aux sept regies pour 
abolir les querelles sont des 
fautes venielles, panni les 
bhiksu quelques-uns diraient 
que les preceptes d'6tude 


feminin et leur fairc d(>sii’cr 
un corps d’liomme, » 


20. (Kasyapa) dit encore : 
« Tu as commis une autre 
faute. Jadis tu as, par com- 
passion, SLipplib le Tatbagala 
de sauver les femmes et de 
les faire sortir du monde. En 
cela, egalement tu es cou- 
pable, )) Ananda repondit ; 
a Certes, je ne dis pas que je 
suis exempt de honte d’avoir 
supplie le Tatliagata. Si je 
Tai supplie, c’est que j ’avals 
entendu dire que les Buddha 
du temps passe avaient tous 
convert! en foule des gens 
des quatre categories. C’cst 
pourquoi je Tai supplie. » 

21. Le Venerable Kasya- 
pa, ayant fait confesser par 
Ananda les six p6ches dus- 
kria qu’il avait commis, dit 
aux bhiksu : « Nous ne de- 
vons pas ndgliger les menues 
defenses. Pour quelle raison? 
Des bhiksu diront que les 


8689 
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^ 'iti [Hksapada) sent de 
meniies (defenses) ; d’autres 
(iiraieiit quo lesquatre i‘cgle.s 
sent de moinues (defenses); 
d’a Litres diraient quo les 
quatre-vingt-dix articles sent 
de meniies (defenses); d’au- 
tres diraient quo les trente 
articles , sent de men ues (de- 
fenses) ; d’autres diraient : 
« II n’est pas jt-isquaux deux 
cas indetermines qui lie 
soient do inenaes (defen- 
ses) 1 )) ; d’autres diraient ; 
(( Si I’on garde les quatre 
(defenses) les plus iinpor- 
tantes et les treize seng-ts'an 
ft M [samghdviaiesa) , on 
pent negliger tout le reste. » 
Les heretiques diront alors : 
(i La Loi du sramaga Gau- 
tama est viciee. Tant que le 
Buddha etait en ce monde, 
sa Loi etait colierente; apres 
I’extinction du Buddha, sa 
Loi s’est desagregde. Apres 
I’entree du Buddha dans le 
nirodna, ehacun de ses dis- 
ciples s'est conduit a son 
gre, prenaiit (de la Loi) ce 
qn’il voulait prendre, reje- 
taiit ce cpi’il voulait rejeter. » 
Ive Buddha a prononce ces 
paroles : « Uu bhiksu ne 
doit pas recevoir les defenses 


sept (regies) pour abolir les 
querelles sent de meiiucs de- 
fenses. D’autros bliik'yu di- 
ront que les preccpti's d'e- 
tude ^ (siksapada) sent 
de menues defenses. 

D’autres bhiksu diront que 
les quatre regies po~lo~fi~fi- 
ch6~ni fl ^ /g {pra- 
tide^antya) sont de menues 
defenses. D’autres bhiksu di- 
ront que les po-ye-fi 
It {prdyascittlya) sont de 14 
menues defenses. Si on ne- 
glige ces menues defenses, les 
bhiksu diront : Negligeons 
les deux cas indetermines et 
les treize observances : et 
ainsi de suite jusqu’aux 
quatre peches (capitaux). 
Toutes (les defenses) seront 
negligees. 

Quand les heretiques I’ap- 
prendront, ils diront : « La 
pretendue Loi du ^rainana 
Gautama est pareille a la 
fumee. Tant que le Buddha 
vdcut, on observa et on 
maintintles defensi's. Depuis 
le nirodna du Buddlia, celles 
que les bhiksu veulont raain- 
tenir, ils les mainliennent ; 
celles qii’ils veulont negliger, 
ils les negligent. » 

Le Venerable Kasyapa dit 
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avec, piirtialite; il faut rece- 
voir Icri (lefen^OH avec uri es- 
prit di'oit ; quand on a I'cc^u 
les defcns(js, on ne pent plus 
l(?s rcjeter. n Coiiformeineiit 
aux paroles du ].>uddha, a,c- 
ce pious fit inainteiions la to- 
talite ((Uis dofonses). Si les 
bhiksa les accept(3rit et les 
mainiiemieni coraine il I’a 
ordomu''. la IJonue Loi so de- 
vclo|)pora sans jainais i/ecu- 
ler. C’csl; pourtpioi, eonfor- 
nieiriout aux paroles dii Bud- 
d 1 la , acce p to 1 1 s et i na i ii ten on s 
la totalite des defens(‘s. » 


aux bhtksu : « Le Buddha a 
prononce ces ]3tiroles ; Tout 
ce <'iue j’ai prescrit, tciicz~le 
pour prescrit; ce que je n’ai 
pas prescrit, ne le tenez pas 
poui‘ prescril;. Si, sans rien 
ajouterace que j’ai prescrit 
ni sans en rien retrancher, 
les bhilcsu observent res[)ec- 
tueuseinent les defenses, ils 
foront pi’ospererla Loiexcel- 
lenle, et les docdrines mau- 
vaises s(.'ront detruites a 
jamais. Pour cette raison, 
les defenses prescrites par le 
Buddha doivent toutes etre 
rnaintonuos. ^Si Ton agit 
ainsi, la Loi pourra demeu- 
rer longteinps. » 





CHAPITRE III 


Le recit du Concile dans Ta tche ton louen. 


Le Ta tche tou louen ^ ou MahapmjMpd- 

ramitd&dstra (Nanjio n” 1169) est im cominentaire, attrii)U6 
a Ndgdrjuna, sur la Pahcavimsati-sahasrlkd-prajMpdra- 
miid on « Prajftdpdrdmitd on 25.000 s/o/ii*a ». 11 a ete traduit 
ou plutot resume en chinois entre 402 et 405 par Kumaraji va. 
Ce traite, appele sou vent en abrege Ta-louen ou grand 
sdstra, est peut-etre I'oeuvre inaitresse de Nagarjuna, On 
attribue encore a ce dernier le Suhrllekha adresse au fameux 
roi Satavahana ou iSalivahana, qui regna dans I’lnde du Sucl, 
au P' sickle de notre ere. Si cette attribution est e.xacte, 
Nagarjuna aurait vdcu au 1®*^ siecle de notre ere (of. sur 
cette question Takakusu, A Record of the Buddhist Reli- 
gion, p. lix). Mais il est perrais de suspecter la tradition, car, 
pour los Bouddhistes de Tlnde, la tentation a tonjours dte 
forte de meitre un grand saint en parallele avec* un grand 
roi, et, pour ce faire, de Ics rendre contemporains : Asoka et 
Upagupta, Kani.skaet Asvaghosa, Nagarjuna. et Satavahana. 

Quoi qu’il en soitde la date de Nagarjuna, il est probable 
quo ce patriarche a compile son comraentaire en s<5 servant 
d’ouvrages anttkieurs, de sorte qukn peut en extraire des 
fragments de toutes provenances et de dates diverses. Il est 
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visible, notaminent, que le r<5cit du Premier Concile n’est 
nullement homogene. Au debut, TAssemblee compreiid 
raille Arhat. Mais, au moment de reciter la Corbeille de 
rAbhidharma, il est dit : « Udyusmat Anaiida est, parmi 
les 500 Arhat, le premier de ceux qui expliquciit le Sens 
des sutra. » 

Dans rcnsernble, et malgre certains traits particuliers, 
telle I’importaiice attribuee a Sariputra parmi les disciples 
du Buddha, ce recit est assez semblable au Kia-ye kie king, 
surtout dans les parties versiliees. Dans la prose, certains 
passages sont recents, notammont celui qui mentionne, 
parmi les textesdii Sutrapitaka, le Grand parinirvcina sutra 
(Nanjio, 113, 114, 115, 120), rune des (cuvres volumineuses 
de I'ecole mahayaniste. 



Les Arhat’ qiii avaieiit franchi la mer de la viBillesso, de 
la makidie et de la mort, se dirent en eux-inenies : 

Nous avons traverse le Fleiive des alfections des homines 
dll commiin ; 

la vieillesse, la maladie et la inort, avec degout, nous 
les avons detruites. 

Nous avons vii que le corps est (coirime) une caisse 
coiitenant quatre grands serpents k 

Enfcrons main tenant dans le «/:/mp,ad(3 Tex tioetion sans 
reste {(^nupadhi^esa). 

Les grands Arhat, dont chaciiiidemfnirait a son gre dans' 
les montagnes, (pres) des cours d’ean, des s<)urces, clans 
les gorges et les ravins, abandonnerent partout leurs corps 
et entrerent dans le parininKim/ lynutim Arliat partirent 
en prenant leur essor dans I’espaee, seinblables an roi des 
grues {harrisardja) . Ils manifesterent de toute maniere leurs 
pouvoirs suniaturels pour que la multitude des homines 
obtint la purete de la foi, Ensuite, apros leur parininmna, 
les deva, depuis ceux des six Mondes dii desir {kdmaJoIm) 
juscpi'a ceux de rentiere purete^ {SuddlulvuMt}, voi'ant cpie 
les Arhat entraient tous dans rExtinctiori (mredna), tirent 
chacun cette reflexion : « f.e soleil du liuddlia s’est couehe. 
Les disciples (ciui pratiquaient) de toute inaiiiere la medita- 

1. Tripit., ed. To!:., XX, 1, p. 15", col. 11. 

y. Datjf! le SutriHariikara, trad. HubcM-; p. Sts'?, la ft/H’/r.sonl Oantaim dit : 
« On ]unit diilicilenieut rosier lon;.;teinps dans tvelle caisse qni ronieruie 
quatro serpents veiiinjeux. Je vais done outrer dans lo nirodna. » Huber 
ajoute oa note que. ia caisse ddsigne ici lo monde. Notre texte indiqmi 
qu'elle repr6senlo plutnt le oorp.s. Dan.s‘ ua l'ragm<ait traduit. par St. Julicn 
(L(?.s Araddnaa, II, p. 118), Ic corp"* oqalomeiit .compart^, a « uu colTve ou 
vit un serpent venimeux ». L’aib^fjorie du cotl're coiuenant quaint serpents 
veui)iu'ux reparatt encore dans le m^iuae recueil (Las Acaiidnas, 1 , p. y3). 
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tion {dhydna), Textase (samadhi), la delivrance et la sagesse , 
leur eclat s’eteint aussi. Les etres vivants qiii (souffrent) de 
toute sorte de maladies : concupiscence, colere, sottise, 
maintenant que les medecins de la Loi se hatent d'entrer 
dans TExtinction, qui done les guerira ? Les disciples qui, 
semblables a la fleur de lotus, etaient n6s dans Toceaii sans 
bornes de la Sagesse se sont maintenant fletris. L’arbre de 
la Loi s’est abattu; le nuage de la Loi s’est dissipe. Le roi 
des ^Idphants k la grande sapience s’etant retire, les petits 
de Telephant s’en vont a sa suite. Les marchands de la Loi 
sont passes, a qui demanderons-nous les joyaux de la Loi ? 
Ainsi s’exprime la gdthd : 

Le Buddha s’est repose a jamais ; il est entre dans le 
nirvana. 

La multitude de Ceux-dont-les-liens-sont-detruits est 
partie egalement. 

Le monde ainsi est desert et prive de sapience. 

Les tenebres de Tignorance s’epaississent, la lampe de 
la sapience est dteinte. 

Alors les deva^Q prosternerent aux pieds de Mahakasyapa 
et r^citerent cette gdthd ; 

Ancien 1 Tu es exempt dedesir, de colere et de grossife- 
ret^. 

Ton corps ressemble a une colonne d’or fin. 

De la tete aux pieds tu es majestueux, merveilleux, 
sans pareil. 

La clarte de tes yeiix est pure comme la fleur de lotus. 

L’ayant ainsi loue, ils dirent au Grand Kasyapa : « 0 Ve- 
nerable Kasyapa ! le savez-vous, 6 Sakya ? Le bateau de 
la Loi va se briser. La citadelle de la Loi va s’ecrouler. La 
mer de la Loi va se dess^cher. LAtendard de la Loi va se 
renverser. La lampe de la Loi va s’eteindre. Ceux qui 
16^ enoncent la Loi vont partir. Ceux qui pratiquent la Loi 
deviennent de plus en plus rares. La force des mechants se 
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developpe et prospere. II faut, par compassion (pour les 
etres vivants), restaurer laLoi du Buddha. » 

Alors le Grand Kasyapa, dont Tesprit est pareil ii iin 
ocean lirnpide et traiiquille, apres quelque temps, repondit : 
« Vous avez dit vrai. C'est reellement comme vous dites. 
L’univers, avant longtemps, sera prive de la sapience et 
plonge dans les tenebres. » Alors le Grand Kosyapa, par son 
silence, agrea leur demande. Puis les deva se prosternercnt 
atix pieds du Grand Kasyapa ; soudain ils disparnrent et 
s'en retournerent tous. 

Alors le Grand Kasyapa pensa : « Comment vais-je m’y 
prendre pour que cette Loi, penibleraent acquise par le 
Buddha an cours de trois kalpa asamkhyeya, puisse 
demeurer pendant longtemps ?)) Quand il eiit fait cette 
reflexion, (il dit) : « Je sais. Pour prolonger la durec de 
cette Loi, ii faut reciter les Sieou-toii-loa fif ^ ^ {sHtra), 
rAbhidharma et le Vinaya, et en faire les trois Corbeilles 
de la Loi. Ainsi la Loi du Buddha pourra siibsister long- 
temps, et les homines des ages a veiiir pourront la recevoir et 
la pratiquer, Pourquoi cela? Le Buddha d’age en-age, avec 
depenibles efforts et par compassion pour les etres vivants, 
a acquis cette Loi par Tetude et I’a exposee en faveur des 
hommes. Nous devons egalement nous conformer respec- 
tueusement a la doctrine du Buddha, la rcpandre et la 
developper. )) 

Alors le Grand Kasyapa, ay ant prononce ces paroles, se 
rendit an soramet du mont Siu-mi ^ (Sumeru). Il 
frappa la gandi de bronze et recita cette gdthd : 

Disciples du Buddha ! 

gardez bien le souvenir du Buddha. 

Il nous faut reconnaitre les bienfaits du Buddha. 

N'entrez pas dans le nirvdria ^ ! 

1. Tandis que les gdthd, pr6c6dentes ont etd rendues en chinois par des 
vors de 7 caract^res, le traduotear a employ^ id le vers de 4 oaraotferes. 
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Le bruit du gandi et le son des paroles du Grand 
Kosyapa arriverent partoiit jusqu’aux trois millc grands 
inilliers de inondes qui.’les entendireiit tons. Les dis- 
ciples, doubs de force surnaturclle, vinrent tons s’asseuiblor 
uupres du Grand KilsyajDa. Alors le Grand Kasyapa dit 
aux. mcmbres de TAsseinblee ; a La Loi du lutddiui va 
s’(iteind.r(.!. Le Ruddlia, qui, depuis trois kalpa asam-' 
khyeya, par toute sorto desoins et d’ell'orts j^onibles et par 
compassion pour les etres vivunts, a acquis cette Loi par 
I’etLide, le Buddha est entre dans le /)arm//‘??dna. Ceiix de 
ses disciples qui savaient la Loi, reteiiaient In, T,oi et reci- 
taient la Loi sont tons entres dans rExtinction [niroana) 
a. la suite du Buddha. Maintcnjint quo la, Loi est sur le 
point de s’cteindre, il faut avoii‘ la pdiis vivo compassion 
pour les etres vivants a veiiir. Ayant perdu IVeil de la 
Sa,g'f.\s.se, ils seraient stupidirs et a.veiigies. Le Buddlia., le 
Grand Coinpatissant, a eu pi tie des etres viva.nts. Nous 
devons nous conformer rospectueusement a la doctrine 
du Buddha. Attcndon.s d'avoir I’ecite les Corbeilles des 
Paroles sacrees [king), et nous enfcrerons a iiotre gre dans 
rExtinction. » 

Tons (‘.eux qui etaient venus a ILAssemblee recurent cet 
ordre et dmueunA’ent. Alors le Grand Kasyapa choisit mille 
itidiviihis. A I’exceptioii d’Ananda., tons ritaient Arhat, 
a.vaient ac(juis les six penetrations surnaturelles, la Deli- 
vrancetotale et la Del ivrance sans les doutes. Tons avaient 
acquis les trois conuaissances IjjJ {Didyd), la maitrise par 
les (a^ntemplations {samadhivasUd) . fls pouvaient, d’une 
maniere inverse ou dirocte )|^ [pratilomdnulomatas), 
pruticniei- les san-inei H [samadhi) eritierement et ,sans 
o))slacle'. Ils recitaionfc les trois Corbeilles el cunnaissaiont 
l(‘-,s emits sacrcs internes et externesb Les dix-huit sortes 


l. Cl, Malini''yut., 30, 68, saroasarnddhioaUtciparamittiyatali, 
t. II puut-filvi' de,s o('t‘it.s ('‘■aiioniqiu'ti et extra-oaiioniques. 
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do ^Tands' sutra' de.s sectes heretiques, ils Ics rmlaiciil ci 
]i}.s connuissuionl; aussi completement, et ils pouvnient toiiw, 
dans la discussion, iiioiiiplier des heterodoxes. 

Si I’on demandc ; « Puisqu’il y avait do lels Arhat eii 
uoiribre incalculable, pourquoi iie choisit-on t[uc inille inili- 
vidus sans en prendre davantage? » La reponse esi : « Quand 
Ic roi P'in-p’o-so-Lo M ^ ^ H (Bimbisara) trouva la '\d)io, 
84.000 dignitaires irouverent aussi la voie. Alors lo roi 
edicta cet ordre dans le palais ; « Qu’oii dispose constain- 
inent du riz cuit et des aliments pour les otlrir a un niillier 
d/hommes. « Le roi Ajatasatru ne rornpit pas avec cette 
regie. Alors le Grand Kasyapa se dit en lui-meine ; « Si 
nous continuous sans cesse a mendier notre iiourriture, les 
heretiques viendront nous poser violemment des objections 
et ils suppriineront des sections de la Loi. Actuelleinent, 
dans la ville de Rajagrha, on sert constaminent du riz cuit 
et des aliments epdon donne a un millier dliornmes. C'est 
la qu’il faut demeurer pour reciter les Corbeilles des Paroles 
sacrees {king). » C'est pour cette raison qu’oii choisit mille 
boinines et qu’on n’en put prendre davantage. 

Alors le Grand Kasyapa, accoinpagne de mille homines, se 
rendit dans la ville de Rajagrha sur la montagne ICi-cho- 
kiue H lH (Grdhraktita). II dit au roi Ajatasatru : 
« Donnez-nous a manger. Que chaque jour on nous apporte 
(notre nourriture). Voici que nous aliens reciter les 
Corbtullcs des Paroles sacrees, et nous ne pourrons pas nous 
oceuper d’autre chose. 

Ln ce lieu, au moment do laretraite estivale, le quinzieme 
jour du troisieme mois, ;m moment de reciter les defenses, 
ayant lasseiiihic le Saingha, le Grand Kasyapia entra en 
r.ontcinphition jji|l ^ {samadhi). Avec Tooil divin il contein- 

l. 'I’l.iut i‘e pussagfi est d'une interpnitution rnalaisee. li est diaiciie de 
precLser re qu'i! fant. entendre par « dix-hiiit sortes ile grands sutra hdrdti- 
ques )). D'autro part, il est possible que, dans ia plirase prdeedento, « dcrite 
interaoH » d^.signo lo.s lllcri lures bouddhiqueis par opposition avec les ecrits 
du dehors, c est-a-dire ies Merits non bouddhiques. 
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pla (ponr voir) si, dans la presente Assemblee, quelqu'un 
n’ayant pas encore entierement supprime les il 

etait necessaire de le chasser. Ananda etait le seul liomme 
qui ne les eiit pas entierement supprimes. Les 999 autres 
avaient deja epuise les courants; ils etaient purs et sans 
souillure. Le Grand Kasyapa dtant sort! de la contemplation, 
de sa main conduisit Ananda hors de TAssemblee et lui dit : 
« Void que dans cette Assemblee de Purs on va reciter les 
Corbeilles des Paroles sacrees, Tes liens n'etant pas encore 
supprimes, tu ne dois demeurer ici. » 

Alors Ananda pleura de honte et fit cette rdflexion ; 
« Pendant vingt-cinq ans j’ai accompagne le Bhagavat; je 
I’ai servi; j’dtais a sa disposition. Je n’ai point encore endure 
une si grande douleur. Le Buddha etait vraiment vdidrable, 
misericordieux et patient. » Ayant fait cette reflexion, il dit 
au Grand Kasyapa : « J’en avais le pouvoir et la force et, 
a la longue, j’aurais pu trouver la Voie, mais les Arhat, 
dans la Loi du Buddha, ne peuvent servir personne, ^tre k la 
disposition de personne, ni executer des ordres. C’est pour 
cette raison que je suis restd dans une condition infdrieure 
et que mes liens ne sont pas entierement rompus. » 

Le Grand Kasyapa dit : « Tu as, en outre, commis des 
fautes. Le Buddha ne voulait pas permettre aux femmes de 
sortir du monde. Tu as, avec insistance, supplie le Buddha 
de les autor^er a pratiquer la Voie. Pour cette raison, la 
Loi correcte du Buddha, au bout de 500 ans, sera us6e et 
amoindrie. En ceci tu as commis une faute duskrta. y> 
Ananda dit : « J'ai eu piti^ de Gautami. En outre, dans la 
16'' Loi des Buddha des trois mondes, il y a tou jours quatre 
categories (de disciples). (Pourquoi) notre Buddha Sakya- 
muni aurait-il 6te seul a ne les point avoir? » 

Le Grand Kasyapa dit encore : « Quand le Buddha fut 
sur le point d'entrer dans le nirvana, il s'approcha de la 
ville de Kiu-yi-na-kie ^ (Ku^inagara). Il souffrait 

du dos. On etendit quatre neou-to-lo-seng M M 
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{uttardsanga) superposes; il se coiicha et te dit : « J’ai 
besoin d’eau. » Tu iie iui en donnas pas. En cela tii as commis 
une faute duskrta. » Ananda repondit : « A ce moment-la, 
500 chars traversaient I’eau en fendant le courant, rendant 
I’eau trouble et impure. C'est pour cela que je n’en ai pas 
pris. » Le Grand Kasyapa dit encore : « Pr6cis6ment, si 
Teau etait impure, le Buddha avait une grande force surna- 
turelle suffisante pour rendre limpide un ocean d'eau im- 
pure. Pourqiioi ne lui en as-tu pas donne? En cela tu as 
commis une faute. Va confesser ta faute duskrta. » 

Le Grand Kasyapa dit encore : ft Le Buddha t'a interpell6 ; 
« Un homnie verse dans la pratique des quatre pouvoirs 
magiques {pddhipdda) pent demeurer vivant pendant un 
kalpa. Le Buddha qui est verse dans la pratique des quatre 
pouvoirs magiques peut demeurer vivant pendant un kalpa 
ou une fraction de kalpa. » Tu es reste silencieux sans 
repondre. 11 t’a questionne jusqu’a trois fois et tu es 
toujours reste silencieux. Si tu avais repondu au Buddha, 
le Buddha qui etait versd dans la pratique des quatre 
pouvoirs magiques serait reste vivant pendant im kalpa ou 
une fraction de kalpa. En cela tu aset6 cause que le Buddha 
Bhagavat est entr^ prematurement dans le nirvdiia. En 
cela tu as commis une faute duskrta. » Ananda dit : « Mara 
me voilait Tesprit. C’est pourquoi je n’ai pas parle. 
Ce n'est pas par mechancet6 que je n’ai pas repondu au 
Buddha. » 

Le Grand Kasyapa dit encore : « Tu as foule aux pieds 
la samghati de tie § ^ du Buddha. En cela tu as commis 
une faute duskrta. » Ananda dit : « A ce moment, il s’dleva 
un grand vent et il n’y avait personne pour m'aider. Pen- 
dant que je tenais le vetement, le vent souffla et le fit tomber 

l. lie d^signe une 6toffe fine de coton ou de laine. Sur le tie dont dtait 
fait le nianteau du Buddha, of. Le Pariniro&iia et lee /unerailles du 
Buddha, 1, p. 150-153. 
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SOUS moil pied. Ce u'est pas par manque de respect que j’ai 
foule aux pieds le vctcment du Buddha. » 

Le Grand Kasyapa dit encore : « Tu as montre aux 
femmes la, canicteristique [laksana) de la cryptorc.liidie du 
Buddha, apres qu'il i'ut entre dans le parinirvdna. N’est-ce 
pas line chose dont tu doives avoir honte ? En cela tu as 
comniiis uue faute duskrta. n Ananda dit : « A ce moment- 
la j’ai penso : si los femmes voyaient la caracteristique 
[laksana) de la cryptorchidie du Buddha, elles se senti- 
raient hon tenses de leur corps de femme et voiidraient 
obtenir un corps d’homrne pour planter des nicines de 
merites en vue d<? ;||| [nimittam) realise? la condition de 
Buddha. C’est pour cette raison que j’ai montre aux femmes 
(ces organes), Ce n’est pas par impudence que j’ai enfreint 
les defenses. » 

Le Grand Kasyapa dit: « Tu as commis six sortes de 
fautes duskrta, 11 te faut, dans Ic Saingha, confesser entie- 
rement ces fautes. » Ananda dit qu’il y consentait et qu’il 
suivrait les instructions de Ydyusmai Mahakasyapa et du 
^Samgha. Alors Ananda tomba a deux genoiix, joignit les 
mains, se decouvrit I’epaule droite, quitta ses sandales de 
cuir et confessa ses six sortes de fautes diiskrta, Le Grand 
Kasyapa, de sa main, conduisit Ananda hors du Samgha 
et dit a Ananda : « Epuise completement tes courants et tu 
rentreras ensuite. ISfe reviens pas tant que tes souillures et 
tes liens ne seront pas supprimes. » Ayant ainsi parle, il 
ferma lui-meme la portc. 

Alors les Arhat delibercrent en ces termes : « Qui pent 
reciter le Vinaya et la Corbeille de la Loi (Dharmapitaka)? 
Vdyusmat A-ni-lou-teou S (Aniruddha) dit ; 

(( ^^ariputra etait un deuxieme Buddha, 11 eut un excellent 
disciple nomme Kiao-/an-po~fi 'I# ^ ^ (Gavampati) 

[en langiie des Ts’in on dit : Souflle de boeuf]. Doux et 
conciliant, il demeure constamment dans une retraite close. 
Son esprit est calme et apaise, il poss^de et sait le Yinaya 
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et hi. Corijeille de la Loi (Dharmapitaka). Maiiiteiuiiit il 
demeurc aiix deux, dans le pare des arbres £rlsa. Qu’on 
envoie un messager pour le prier de venir. » 

Le Grand Kasyapa dit a un 6Ai7€S« recemment ordonne 
y H {hia-tso)^ : a Tu es aux ordres du Samglia? » Le 
bhrksu recemment ordonne dit : « Qu’ ordonne le Saingha ? » 
Le Grand Kasyapa dit : « Le Samgha te charge d’aller aux 
deux, dans le pare des arbres ^ir'isa, au sejour de TArhat 
Gavampati. » Le bhiksu, transporte de joie, regut les ordres 
du Saniglia. II dit au Grand Kasyapa : Quand je serai 
parvenu aupres de TArhat Gavampati, que lui dirai-je?)) 
Le Grand Kasyapa dit ; « Arrive la, tu diras a Gavampati : 
Le Grand Kasyapa et les autres Arhat qui ont epuise les 
courants sont tons rassembles dans le Jambudvipa. II y a 
pour le Saingha de grandes occupations relatives a la Loi. 
Venez vite. » 

Le bhiksu recemment ordonne, la face contre terre, se 


prosterna devant le Saingha et tourna trois fois autour en 
Ihiyarit a sa droite. Comme un oiseau aux ailes d’or (garuda) 
il prit son essor dans I’espace. II arriva aupres de Gavampati. 
II se prosterna la face (contre terre) et dit a Gavampati : 
« 0 Venerable ! doux et bon, vous avez peu de ddsirs, vous 
savez vous contenter de peu, et vous etes constamment en 
contemplation. Le Grand Kasyapa s’adresse a vous en ces 
termes ; « 11 y a maintenant, pour le Saingha, de grandes 
occupations relatives a la Loi. Hatez-vous de descendre pour 
contempler TAssemblce (semblable) a des joyaiix accu- 
mulds. )) Alors Gavampati con^ut des doutes ; il dit k ce 
bhiksu : « Le Saingha n'a-t-il pas quelque sujet de querelle 
pour qu’on m’appelle ? N’y a-t-il pas des discussions dans le 
Saingha? I.e Buddha, ce soleil, s^est-il eteint? » Le bhiksu 
dit : « C'est vraimeiit comme vous dites. Le Grand Maltre, 

1. Littoral. : « aibge inf^rieur ». Cf. P‘i-ni mou louen, chap. V, in fine. 
Le bliiksu hia tso {nacabhik^u) n’a pas dix ans d’ordination. 
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le Buddha, est entre dans rExtinction [nirmna). » GavainpaLi 
dit : « Si vite le Buddha est entre dans FExlinction ! L’a-il 
dll monde est eteintl Mon upadhyaya fn Ch6-lt~/bu 
^ fij % (^ariputra), le Chef (de la Loi) (lui pouvait, a 
I’exemple du Buddha, faire tourner la roue de la Loi, ou est- 
il maintenant ? » II repondit ; « II est entre auparavant dans 
le nirvana. »> Gavampati' dit : « Les Grands Jvlaitrcs, los 
Chefs de la Loi se sunt eloignes. Quelle ressourre nous resle- 
t-il "} Mo-ho~mou-k’ ie~Lien. P fji! jig (Mahainaud- 

galyayana), oil est-il maintenant? » Le bhiksu dit : « II est 
aussi entre dans rExtinction. » Gavampati dit : « La Loi du 
Buddha va se dissoudre. Les grands hommes sont partis. 
Les etres vivants sont a plaindre. » II demanda : « Udyusniat 
Ananda, que fait-il maintenant? » Le 6/«VfStt dit : aUdyus- 
mat Ananda, depuis rExtinction du Buddha, pleure de 
chagrin, et le desespoir le rend inconscient. » Gavampati 
dit : « Les regrets d’ Ananda viennent de ce qu’il est encore 
dans les liens de ralTection et que (pour lui) la separation 
engendre la douleur. Lo-heou-lo (Rahula), qirest- 

17 * il devenu? » II repondit : « Rahula, ayant obtenu I’etat 
d’Arhat, n’a ni chagrin ni tristesse. II contemple seulement 
la nature impermanente des phenomenes {dhai'ma ). » 
Gavampati dit : « II est difficile de rompre les affections et, 
les ayant rompues, d’etre sans tristesse. » Gavampati dit ; 
« Jhii perdu lo Grand Maitre exempt do desirs. A quoi bon 
deineurer au pare des arbres sirlsa"^ Mon upadhyaya et les 
Grands Maitres sont tons entres dans rExtinction. Je no 
puis plus desormais redescendreau Jambudvipa. Que je reste 
ici pour entrer dans le parinirodna ! » 

Ayant dit ces paroles, il entra en contemplation. II bond it 
dans rcspace. Son corps emettait une vivo lumiero et il en 
sortait de I’cau etdu feu. Ses mains touchaient le soldi et 
la lunc, et il manifestait toute sortc do transformations 
surnaturelles. De son esprit sortirent des flammes qui con- 
sumerent son corps. De rinterieur de son corps sortit de 
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I’f'Rii (jui s ccoiilu CD qiiiitrc rnisseaux jusqii’aupivs du Grand 
Kasyupa. Dans I’eau il y eiit luie voix qiii pronniica, C(?tle 
gdtlicl : 

Gavampati salue en inclinaiitla tele 

le Saiugha des Veneiables, assemblee excellerite et 
supreme. 

Ayarit appris FExtinction du Buddha, (il dit) : « Jo [)ars 
a sa suite. » 

Aiiisi, quand le grand elephant s’en va, le petit le suith 

Alors \q bhiksu recemment ordonne, emportant le vdle- 
meiit ot le bol. revint aupres du Saingha. 

Sur ces entrefaites, Ananda reflechit (a la natiu'o) d(‘H 
phenomeries {dhai'ina) et demanda I’epuisement des eoiirants 
et des suuillures. Pendant la nuit, il s'assit en dhrjana H, 
marcha de long en large et, anxieux et zele, demanda la Vole. 
La sagesse d' Ananda etait grande, mais son poiivoii’ de 
contemplation ^ [samadhi) etait faible. C'est pourqiioi il 
rdobtint pas aussitot la Voie. Si (son pouvoir) de contempla- 
tion edt 6te egal asa sagesse*, il aurait vite obtenu (la Voie). 
Enfin, la nuit etant presque passee et sa fatigue etant 
extreme, il se coucha. Or, en se couchant pour atteiiidre 
Foreiller, alors que sa tete ne Tavait pas encore touche, 
soudain il obtint rintelligence. Comme Teclat de la foudre 
sort des tenebres, il yit la Voie. Ananda entra ainsi dans 
la contemplation du Foudre {Vajrasamddhi] brisa la 
montagne de toutes les souillures. Il obtint les trois Con- 
naissances (oidyd), les six penetrations surnaturelles {ahhi- 
jnd), la Delivrance totale, et devint un Arhat au grand 
pouvoir. 

Alors, pendant le nuit, il purvint a la porte de la salle oh 
etait reuni le Saingha, heurta la porte et appela. Le Grand 

1. Ell cliinois, cette stance est en vers de 7 caractferes- 

2. Sur les rapports des termes : samadhi et prajfia, ct. Le Pariniroana et 
les J'unerailLes du Buddha, I, p. 92, 
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Kasyapa demanda : « Qui frappe a la porte ? » II repondit : 

« C’est moi, Ananda ! » Le Grand Kasyapa dit : « Pourquoi 
viens-tii? i) Ananda dit : « Cette nuit j’ai obtenu I’dpiiisement 
des Conran ts. .» Le Grand Kasyapa dit : « On n’onvre pas la 
porte pour toi. Entre par le trou de la serrure ! » Ananda 
repondit : « Soit! » Alors, grace a son pouvoir snrnaturel, 
il entra par le trou de la serrure. II se prosterna aux pleds 
des religieux et confessa (ses fautes). (II dit) : « 0 Grand 
K asyapa I Ne recriminez plus ! » Le grand Kasyapa toucha 
de la main la tl>te d' Ananda et dit ; « Je Tai fait a dessein, 
pour toil bien, afin que tu trouves la Voie. Ne m’eu garde 
pas rancune. De cette facon je fai amene a te r6aliser toi- 
rneme. Ainsi, lorsqu’on peint avee la main, Fespace n’en est 
pas impregne. II en est de meme de respritd’un Arhat qui 
est au centre de tons les plienomcmes {dharma) et n'en est 
pas allecte. Reprends ton aiicienne place. » 

A ce moment, le Sanigha delibera en ces termes : « Gavam- 
pati est entre dans FExtinction [nirmlna). Y a-t-il encore 
quelqii’ ml d autre qui puisse reciter la Corbeille clelaLoi 
(Dharmapitaka). L’d^wsmcu! Aniruddha dit: « 11 y a Vdyu^- 
rnat Ananda. Entre les disciples du Buddha, il a toujours 
servi le Buddlia et vecu pres de lui. Il a entendu les Paroles 
sacrees (king), a ete capable de les retenir, et le Buddha Fa 
coiistamment loue et approuve. Cet Ananda peut reciter la 
Corbeille des Paroles sacrees. » Alors Vdyusmat Mahaka- 
syapa toucha la tete d’ Ananda et lui dit : « Le Buddha t’a 
enjoinl de inaintcnir la Corbeille de la Loi. Il to faut re- 
coanaitre les bienfaits du Buddha. En quel lieu ie Buddlia 
a-t-ii, pour la premiere fois, expose la Loi ? Les grands 
disciples du Buddha qui pouvaicnt garden la Corbeille de 
la Loi sont tuns entres dans FExtinction. Il ne reste que 
toi seuL 11 te faut maintenant, suivant la pensee du Buddha 
et par compassion pour les etres vivants, reciter la Cor- 
beille de la Loi du Buddha. » Alors Ananda, s’etant pros- 
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terne devant le Samgha, s’assit Kur le sioge dii Lion. Alors 
le Grand Kasyapa recita ces gdthd^ : 

Le Buddha est le saint roi des Lions. 

Aiianda est le fils clu Buddha. 

Assis sur le siege dii Lion, 

il conteinple FAssemblee qui est privee du Buddha. 

De meine que FAssemblee des Venerables 

privee du Buddha a perdu son prestig\i et sa puissance, 

ainsi, dans la unit sans lune, 

les constellations sont sans grace. 

6 grand Sage ! parle ! 

Kils du Buddha., il faut (jue tu exposes 

eii (piel lieu le Buddiia pai'la pour la premiere fois. 

Il to faut maintenant le reveler. 

Alors Vdyusmat Ananda, Fesprit concentre, joignit les 
mains, se tourna vers hi lieudii nirudna du Buddha et parla, 
ainsi : 

Quand le Buddha e.xposa la Loi pour la premiere fois, 
je n’y etais pas. 

C’est ainsi tjiie j’ai entendu indirectement : 

Le Buddha residait a Varanasi. 

Le Buddha, pour les cinq hhiksii, 
ouvrit pour la premiere fois la porto de FAinbroisie. 
Il exposa la Loi dos quatre Verites : 
les Verites de la douleur, do Faccumulation, de Fex- 
tinction et de la Voie. 

Ajnata Kauiujinya, 

le premier de tons, obtint de voir la Voie. 

Une multitude de 80.000 deoa 

penetrerent tons cgalcment sur le trace de la. Voie. 

17'’ Les mille Arhat, ayant entendu (ies parole.s, sVleverent 
dans Fespace a la hauteur do septarbres io-lo ^ || {Uila). 


1. A partir (I'ici, topics le.s stances soiit en vers Ue 5 cftracl6res. 
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Tons direni ; « H61as ! grande est la force de Tlmpcrma- 
nencc ! Do nioine quo nous vimos de nos prepress yeux le 
Buddha cx])oser la Loi, void maintenant qu il parle et quo 
nous I’oolendons ! » Alors ils prononceront C(3tte gclthd : 
Nous avons vu le corps du Buddha qui, avee ses ca,i’ac- 
teristiques, 

etait soinblahloa nne montagne d’oj’ (in. 

Cos caraclorisl,i(|ues ni(?rveilleuscs , lours norahreuscs 
vertu.sse sent evanouies. 

11 lie reste plus qii’un nora. 

C’est poiirquoi il Cant, par tons los inoyens, 
cherclier a sorfcir dcs Ir'ois niondes. 

Alors Vdgusmat Anirnddha, rddta cette gathd : 

Helas ! riinivers est impennanent 
coinine (rimagci) de la, luiic dans I’eau et comine Ic 
bananier. 

Celui dontles morites emplissent los trois mondes 
a (’do detruit par le vent del’ Impermanence. 

Alors le Grand Kasyapa proiion^a encore cette f/dthd : 

La force de ITmpermanence est tres grande. 

Tgiiorants et sages, pauvres et riches, 
ceux qui ont trouvo la Voie et ceii.\; (|ui ne I’ont pas 
encore troiivee, 

il n’est personne qui puisse lui echapper. 

Ni ])aroles liabiles, ni joyaux merveilleux, 
ni monsonges, ni protestations violentes (no permettent 
de lui echapper). 

Le Grand Kasyapa dit a Ananda : « Depui.s le sutra (jui 
fait tourner la Roue de la Loi jusqu’au Grand parmirvdna 
(siitra), I’ensomble forme les quatre Agania : Vdrjama de 
Un-ct-plus (ekottara), Vdgama Moyen (madhyama), Vdga- 
ina Long {dlrgha), Vdgama de Correspondance [mynyulda) . 
C’est ce qu’on appellela Corbeille de la Loi des sutra. 

Les grands Arbat demanderent on outre : « Qui pent 
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dairomcnt reciter la Corbeille de la Loi dn P'i-ni 
(Viiiaya) ? » Tons dirent : « T/dyasmat Yeoii-p’o-li ^ 
(LTpali). Parmi 1<‘S 500 Arhat, il est le premier de couk 
qni mai{)ti<amoiit Irs Reglemonis. Invitons-le maintenaiit. » 
Alors ils rinvitcrent en ces terines : « Levo-toi ot va t'assei)ir 
5 ur Ic sie^'c dii Lion, ot dis en quel lion Ic Buddha a, pour 
l:i pr<mii(a-<'. fois, enoncd le P't-nr' et rasseinble les de- 
fenses. n Opfili remit les ordres do Sanir^ha. Assis sur le. siege, 
do Lion, il (lit : (( C’<3st aiiisi quo fai eiibaidn: une fois le 
Buddha se trouva,i1; a Vaisali. Kn c.e tenips-Ia, Siii-i’l-na 
il M OSudinna),, le fils du maitre de maisoii Ki(X-lan.-fn 
III (i\alanda), eoncut pour la jiremiere fois iin desir 
concupiscent. A c.ette oc.casion fut proclamee la premi(3re 
gi'a.nde faute. Les P.Kplications (artlia) relatives mix '.300 d(3- 
f(*nse,s en Irois poit -IlfJ {varya ) ; les sept preceptes (dharma), 
les liuil prece|>le,s, le Pl-ni des hhiksunl, 1(3 Un-et-plii.s 
(ekoUai'a), l(3s Questions d'Upali, le tsa-poa ^ {ksiidra- 
kararya'^), le pan diis a(des oxcellents ces 80 pou 
fonnent la Coi’beille du P'i-ni (Vinayapitaka). 

Les Arhat enn^nt do nouvi^au cjotte piinsee : (( Qui j)eut 
clairenient nkuter la, Corbeille de VA-p'i-fan (Abhidhar- 
inapitaka)? » lls penserent : « Vdyasmat Ananda est, parmi 
les 500 Aibat, le premier de ceux qui expliquent le Sens 
des siUra. Invitons-le maintenant. « Alors ils I’iiivilonint 
en c(3S te,rm(3S ; « I,(3vo.-ioi et va t’asseoir snr le siiige dn 
Lion. Ln (|uel lieu le Buddha a-t-il, pour la pnmiiere fois; 
(hionce 1’ Abhidliarma? » Ananda recut les ordres du Sain- 
gha. A.ssis siir lo siege du Lion, il dit : « C’est ainsi <iue 
j’ai entimdn ; une fois le Buddha residait dans la ville de 
Cho-p'o-f'l ^ (Sravasti). Lri ce temp.s-la, le Buddha 
ditaux b/tiksu : « Oux en (|ui l(3s cin({ frayeurs, les ciiuj 
crinu's et les cinq hainos nesont point supprinaes ni (iteints, 
(‘prouvent pour ceit(3 raison, en (Xitte vie, dans leur coj’ps et 
dans lour cspmit, des maiix sans nombre, et, pendant h's 
existences ultdricuros, ils tomberoiit dans une destination 
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{ga(i) mauvaise. Ceux qui n’ont pas les cinq fraycurs, les 
cinq crimes et les cinq liaines, pour cette raison, dans la vie 
presente, seront lieiireux de toute maniere de corps et 
d’esprit, et, pendant les existences ulterieures, ils renal trout 
aux cieux on dans iin sejour agreable. Qaelles sent les cinq 
frayeurs qu'il faot ecarter? Premiercment : le meurtre, 
deuxiemeinent : le vol, troisieineincnt : la fornication, qua- 
triemement : le raensonge, cinquiemeinent ; boire deralcooL » 
Tout ceci est ce qu’on appelle la Corbcille de rAbhidharma. 

Quand les trois Corbeilles de la Loi furent recitees, les 
deva, les demons, les genies, les dragons et les deosses 

{Apsaras) firent dcs olTrandes de toiite sorte. Ils lirent 
pleuvoir des Hours celestes, des parfums, des oriflainmes, 
des parasols, des vetements celestes, alin de rendre hommage 
a la Loi. Alors ils reciterent cette gdthd : 

Par compassion pour Tunivers, 

ont ete rassemblees ^ les trois Corbeilles de la Loi. 

L'Oraniscient qui a les dix forces {daiabala), 

la sagesse de ses paroles est la lampe qui detruit Tigno- 
rance {aoidya). 

Demande ; I/Abhidharma en huit k’ien-tou {khan- 
da), rAbhidharma en six parties, et les autres, quelle est leur 
origine? 

Reponse : Quand le Buddha etait en ce monde, la Loi ne 
rencontrait pas d’ opposition. Apres que le Buddha se fut 
eleint, quand la Loi fut recitee pour la premiere fois, c’etait 
encore comme au temps oii le Buddha vivait. Cent ans apres, 
ie roi A-chou-kta H ^ (Asoka) fit une grande assem- 
blee du pan-ch6-yu-ch6 ® ^ (pancavarso.) , et les 
Grands Maitres de la Loi discuterent. A cause de lours 
divergences, il y eut des sectes distinctes ayant (chacune) 
un iiom, et qui, par la suite, se developpercnt. Enfiii uii 
religieux brahmane, nomm6 Kia-tchan-yen ^ ^ {Ka~ 

tyayana), qui 6tait sage, avait des raciues de bien et recitait 
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completement les trois Corbeilles, les textes do I'iiiterieur 
et do Texterieur, voulant expliquer les paroles dii Buddha, 
fit le Fa tche king ^ ^ 11 en huit khaijbda' . La premiere 
section j5p (varga) traite des supremes preceptes [dharma] 
mondains. Par la suite, ses disciples en lirent une p’i-po-cha 
W W [vibhasdY pour les hommes des ages suivants qui 
ne pouvaient comprendre entierement les huit khanda. 

Quelques-mis disent : « Dans FAbhidharma en six parties, 
la troisi^me partie en huit sections, qui est celle oh Fon 
distingue les sejours ^ [dhatu ?) du monde [Comment. : 
c’est la troisieme partie du Leou-fan-king f ^ H ’ en six 
parties], est Foeuvre de Maudgalyayaiia. Dans (FAbhidharma 
en) six parties, des huit sections (varga) de la premiere 
partie, quatre sections sont Fmuvre du bodhisattva P’o~ 
siu-mi ^ (Vasuraitra) et quatre sections sont 

Foeuvre des Arhat du Ki-piti. » 

Quelques-uns disent : « Quand le Buddha etait en ce 
monde, ^ariputra, afin d’expliquer les paroles du Buddha, 
fit FAbhidharma. Plus tard les religieux T'ou~Ue ^ ^ 
(Vatstputrlya) reciterent (cet ouvrage). Jusqu’a ce jour, 
o’ est ce qu’on appelle FAbhidharma de ^ariputra“, 

Mahakatyayana, du vivant du Buddha, expliqua les 
paroles du Buddha et fit un Pi~le % (Pitaka) [en langue 
des Ts’in, Boite-Collection]. Jusqu’a ce jour il est en usage 
dans FInde du Sud°. 

1. Le Fatehe king exi8 khan4<^ Q&tl’Abhidharma-jndnaprastlidna-idstra, 

I’ouvrage le plus important de V Abhidtiarrna^itaka des Sarvastivadin, dont il 
oxiste deux traductions chinoises : tfi;g|^(Naniio 11-1373} 

et IW tt 5i ft ^ (Nanjio n- 1275). 

2. Cf. Nanjio n” 1263. 

3. lln siitra qui porte ce titre a dt6 catalogue par Nanjio sous le n* 551, et 
Nanjio a propose de restituer pour Leou fan nn original Lokadhdtu (?). 

si i’ouvrage catalogue par Nanjio est difldrent de celui que mentioune 
le Ta tche tou louen, celui-ot d^crivait peut-^tre oomine celui-15, les « sd- 
jours du monde n ou lokadh&tu, 

4. 11 s’agit sans doute ioi de Nanjio n* 1277, ouvrage attribu6 &,Vasumitra. 

5. Ct. Nanjio n* 1268. 

6. A propos du Pitaka^ attribu6 ioi Jt MaliSkStyayana et qui 6tait en usage 
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Comnie tons cos ouvragcs soiit des commcntiiires des 
paroles dll Cnddlia, s41 cst di[ : « Les cinq kiai {liiJa) », 
(lo conuncntaii’e dit:) ios ims soiifc iiiateriels {rilpin), les 
autres no son(; pas inatei'iels ; los uns sent visibles, les autros 
sent iiivisiidcs; los nns ont dt'S coiTCspondants, his autres 
n’ont pas do coi'r(^sponda.nts ; les uns sent a.vcc dos couraiits, 
les autros snnt sans oourants; los uns sent oonditionnds, 
les autros sent inconditionims; los uiis sent avec r('q,ril)u- 
tion, les autres sent sans retribulien; les uns sent bons, les 
autres sent inaiivais; les uns sent defiiiis [oydkrta), los 
autres ne sent pas dofinis. Tout ccci est ce (jUGn appello 
r’Abhidharina. 

bill outre., il y a les sept liens IHi {anusaija) ' ; le lien de 
desir, le lien d’liostilite, le lien d’attaclicment a rexistence, 
le lien d’orgueil, le lion de nescience, le lien de vue 
(erronee), le lien do doule : co sont los sept liens. Les uns 
sont les liens dn monde du dosir [kcunadhatu), les uns sont 
los lions du inondcde la forme [r'lipadhcUa), les autros sent 
los liens du monde sans forme {arapadlicKn). Les uns sont 
rompus par la vue des Verites, les autros sont rompus par 
la meditation ; les uns sont rompus par la vue do la dou- 
leiir, les autres sont rompus par la vue de raccumulation, 
les autros par la vue de la cessation, los autres par la vue 
de la Voie. Les uns sont des liens complets, les autres sont 
des liens inoomplets. 

Les dix connaissances {Jndna) sont : la connaissanco de la 
Loi {dharma), la coimaissance du p’i (anvaya), la coniiais- 
sance du Monde, la connaissanco de la pensee d’autrui, la 
connaissance do la doulour, la coimaissance de I’accumu- 
laiion, la coimaissance cle i’extino.tion, la coimaissance de la 
Voie, la. connaissanco de la cessation, la connaissance de 

« iliius riiule (Ui Slid », M. Hidaier Smith me fait observer qu'auioiird’hiii 
encore le Petakopadasa do Mahalv'acoiiyana est on usa^e a Geylati. 

1, Siiv les 7 nnnmya., of. Abhldhnrmakoia, trad, L. de La VaLlee Poussin, 
chap. V, p. 3. 
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la non-ronaissance ; ce sont les dix connaissances. Les nnos 
f'omportent dcs courauts, l(?s autres ne CiUtqmrlent i.ias do 
couranls ; los unes soiit conditionneos, les autres uc sent pas 
condilionnees ; les unes out des causes sdsraoa] les autres 
ont des causes andsrava; les unes out des caus(}s condition- 
nees, les auti-es des causes incoiiditioiinees ; les unes ont des 
causes du KamadheUu., d’autres des causes du 
d'autres des c.auses de Y Ardpadhatn, (I’aiitres dcs ca.uscs 
non Hoes (aux I! DJuitii). Les unes sont accpiisos <lans la 
Voie sans ohstaele {(inarUarya) , les autrtis dans la Voie do 
delivrancoH Quand on acciuiert les qua! re fruits, les unes 
sont a.ocfuises, les autres sont I'xM'dues. (La soiuine) do- (ous 
CCS preeeptes {dhartua) discriniines, cost ce qu’on aiq)olle 
I FAbhidhanna. 

■ II y trois sortoa d’Abliidharina. Proinierenient le Corps 

et le Sens do FAbhidhanna, ; le h'xtf* abrdg’d conij)to MSO.OOO 
; mots. DouxiememenI (FAbhidhanna,) on six parties; lotoxto 

abrdge compto .“>2().0d0 inois. Trnisieinoinent h' Pitaka; )c 
texte abrege coinph! 3,20.000 mots. Le Pitaka c’ost FAbhi- 
dharma (pitaka) A 

1, Cf. Milii,lharntal,-n»,t.,V\, trful., p. 190. 

I 2. Jt5 siiis ici le texU?. iL's trois Cdil,. cliiaoisffs. 









CHAPITRE IV 


Le Coneil© de Rajagrha dans les Parinirmna-sutra. 


Le Fo pan-ni-yuan king # !I 5^ (Tripit., ed, 

Tokyo, XII, 10, p. 9'^ et suiv. ; cf. Nanjio n" 552) est un 
Parinirodna-suira qui a ete traduit entre 290 et 306’ par 
Po Fa-tsou 1 ^ II, ^ramana chinois qui eut sans doute 
pour maitre un moine du pays de Koutcha*. Le Pan-ni- 
yuan king ^ -i? (Tripit., ed. Tokyo, XII, 10, p. 35^ et 

suiv.; cf. Nanjio n° 119), dont le titre est semblable au prece- 
dent, a ete traduit par un inconnu sous la dynastie des Tsin 
orientaux •^, c'est-a-dire entre 317 et420. Ces deux textes 
sont etroitement apparentes, et Ton serait meme tente 
de les considerer corame deux recensions successives d'un 

1. [Les Editions des Song, Yuan et Ming (mais non I’Mition de Cor6e) 

out k hi (in une sorte de coiophon ainsi r6dig6 : « Depuis le parinirodiia du 
Buddha jusqu ii la 7* annde yong-hing, 2' mois, 11” jour, il y a eu 

en tout 887 amides, 7 mois et 11 jours. Jusqu’a la prdsente annde ^ 
ping-siu, cela fait en tout 915 ans. Ceci est le calcul du bhiksu ^ 0 K’ang- 
je. En arrivant de nouveau Jusqu'a la 6' annde k‘ing~li [qui est une annde] 
ping-siu (=: 1046 A. D.), on compte en tout 1994 anndes. » Ces calculs sup- 
posent que la premidre annde ping-siu visde est I’annde 35 avant notre dre, 
et que la 7” annde yong-hing est I’annde 63 avant notre dre. Mais il n’y a 
pas de pdriode de ce nom a cette dpoque, ni d’ailleurs aucune pdriode 
yong-hing de I’histoire chinoise qui compte jusqu'a 7 anndes. Ce n’est pas 
le lieu de chercher a ddmdler les notions qui ont brouilid les calculs chinois 
relatifs a la date du nircai}.a. — P. Pelliot] 

2. Cf. les remarques de P. Pelliot et de H. Maspero dans B.E.F.E.O., VI, 
380; X, 224. 
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meme su^tm s’ils ne presenlaient sur certains points des 
dilTerences qui excluent cette hypotliese; tout au plus 
pourrait-on parler de deux redactions d’lm meme ouvrage. 
C’est ainsi quo, contrairement a la plupart des Parinirudna- 
sutj'o, tous deux ajoutont au recit des Funeraillesune courte 
relation du Concile que nous donnons ci-apres en juxta- 
posant les deux versions pour faciliter la comparaison. Dans 
Tun et Tautrc tcxte, les sthainra qui president I’Assemblee 
sonfc au nombre de trois, mais, tandis que dans le Pan-ni- 
yuan king Ananda est Tun des trois sthaoira apres Maha- 
Kasyapa et Anuruddha, dans le Fo pan-ni-yuan king il 
occupe seulement le quatrieme rang apres Malia-Kasyapa, 
Anurudclha et Katyayana, 


Fo pan-ni-yuan king 

1. Le Grand Kasyapa, 
Amiruddha et Katyayana dG 
libererciitet dirent : a Anan- 
da, a siiivi le Buddlia pendant 
tres longtemps, 11 est le senl 
part'iit du Buddha. II a ete 
instruit par le Buddha dont 
les faveurs ont produit en lui 
de grands resultats, L’esprit 
penetrant d'Ananda, il n'est 
lien de cache qu’il n'dclaire. 
II faut recevoir d’Ananda la 
Loi et les Reglements et les 
transcrire docilement et soi- 
gneusement sur des tablettes 
de bambou et des rouleaux 
de soie. » 

2. Le Samgha des hhiksu 
delibera (et dit) : « Ananda 
ost Lin « habit-blanc Best 
il craindre qu’il niiit des sen- 
tiinents de convoitise et que 
les paroles merveilleuses et 
caehecs, il ne sc refuse ii les 
divulguer enticrement. » 

3. Le Samgha des bhiksu 


Pan-ni-yuan king 

1. Apres quatre-viugt-dix 
jours, le Grand Kasyapa, 
Anuruddha et FAssemblee 
des hhiksu se reunirent, ddli- 
bererent (et dirent) ; « Les 
douze categories de Paroles 
sacrees [king) du Buddha et 
les quatre Agarna, c’est au 
seul Ananda, qui fut pendant 
longtemps le serviteur du 
Buddha, que le Buddha les 
a enonces. Ananda les re- 
cite au complet. Ii faut que 
de sa bouche le texte en soit 
regu. 


2. « De crainte quil n’ait 
pas encore trouve la Voie et 
qu’il ait toujours des senti- 
ments de convoitise, nous 
allons, souspretexte d’affaires 
anciennes, iuterroger et re- 
primandcr Ananda. 

3 , « Nous dresser ons des 


1. Il laut entendre par la qu'Ananda n’a pas encore re^u I'ordination. 
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dit ; « II faut les prendre par sieges eleves ; des trois sifAa- 
ruse. On reservera un empla- vira il sera le troisieme; de 
cement pour les sieges eleves cette fa^on, nous pourrons 
Les saints sthavira savoir la verite. » Tons di- 
reuniront le Samgha des rent : << Tr^s bien ! » 
bhiksu et, a cette place, on 
I’interrogera au-dessous des 
trois sthavira. On en proii- 
tera pour lui deman der I’A- 
brege des Paroles sacrees, et 
on pourra en obtenir (le texte) 
exact. » 

4. Le roi du royaume de 
Ku^i(nara) avait construit 
un mausolee {stupa) du Bud- 
dba, un ermitage etune salle 
de dhyana. Tous les bhiksu, 
au nombre de 3.000, y pri- 
rent place. Ils r^citerent les 
Paroles sacrees et s’assirent 
en dhyana. Leroi chargea im 
grand dignitaire nommeilfo- 
nan ^ {Mahanaman’^) 
de prendre le commandement 
de 3.000 soldats et de garder 
le mausolee du Buddha. 



5, ^ Le Grand Kasyapa et 
Anuruddha dirent ensemble 
au Samgha bhiksu : « Re- 
citons les Reglements et les 
Paroles sacrees du Buddha 

1. Cf. infra, Pan-ni-yuan king, § 10, 
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qu'on appelle les quatre Aga~ 
ma. Anarida a suivi le Bud- 
dha. II est son seul proche 
parent. Le Buddha, conside- 
rant que les etres luxurieux 
et libertins ne sont pas sau- 
v6s, a fait un Agama. Farce 
que les etres crueis et iras- 
cibles font le mal, il a fait un . 

Agama. Farce que les etres 
stupides et ignorants s’ecar- 
tent de ce qui est droit, il a 
fait un Agama. Farce que 
ceux qui n’ont pas de piet6 
filiale a regard de leurs pa- 
rents s’ecartent des Sages, 
ne resolvent pas avec vene- 
ration les bienfaits du Bud- 
dha et ne tiennent pas compte 
de ses sublimes avertisse- 
ments, il a fait un Agama. » 

6. ^L’assemblee des ^ra- 
mana dit : « Seul Ananda 
sait. Il faut que les quatre 
Agama soient recites par 
Ananda. » Le Grand Kasyapa 
dit : « Ananda est un « habit- 
blano). » Il est a craindre 
qu’il n’ait des sentiments de 
Gonvoitise et qu’il ne rdcite 
pas entierement les Paroles 
sacrdes. « Les dirent : 


1, Cf. supra, § 2. 
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« II faut prendre pretexte de 
choses aDcdeiii)<3s pour inter- 
rog'er et reprimander Anan- 
da. 11 faut le raireinontersur 
restradc ifi L’Assemblee 
des Sages le questionnera 
d’en bas sur les Paroles -sa- 
crees. » Tous dirent : « C'est 
bien! C’est vraiment con- 
forme a la Grande Regie. » 

7. Le iramana iche-che 
■jg '0: {karmadana) reuiiit 
alors la sainte Assemblee et 
fit sortir Ananda. Tons ceux 
de la sainte Assemblee s’as- 
sii'ent, puis on ordonna a 
Ananda de s’a,vancer rapide- 
ment. 11 s’avaiiQaen presence 
de la sainte Assemblee, baissa 
la tete et se prosterna. Ceux 
qui avaient obtenii I’etat 
d’Arhat ^ resterent tous 
assis comme auparavant. 
Ceux qui n’etaient pas encore 
(Arhat) se leverent tous. Le 
^rama?ia tche-che domiSL I’or- 
dre a Ananda de monter s’as- 
seoir sur Testrade centrale. 

8. Ananda se deroba en 
disant : « Ce n’est pas raa 
place. )> Les membres de la 
sainte Assemblee dirent en- 
semble : « C'est a cause des 


4, L' Assemblee se reunit 
et s’assit en contemplation. 
Le bhiksu tche~che (kar^ma- 
dana) fit sortir Ananda. Puis, 
im instant apres, il invita 
Ananda a reutrer et a se pros- 
tern er devant le Samgha. 
Ceux qui n’avaient pas encore 
trouvd la Voie, se leverent 
tons en son honneur. Le bhik- 
su tche~che {karmadana) le 
plaga an centre snr im siege 
eleve. 


5. Alors il s'elfaga en di- 
sant : « Ce n’est pas le siege 
d’ Ananda, » L’Assemblee des 
bhiksu dit : « C’est en con- 
sideration des Paroles sacrees 
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Paroles sacrees clu Buddha 
que nous t’iionorons a cette 
place. De loi nous recevrons 
la Loi sublime du Buddha. » 

9. Alors Ananda s’assit. 
L' Assemblee des Sages lui de- 
manda : « Tu as commis sept 
fautes. Le sais-tu ? Quand le 
Buddha etaifc sur la terre, il 
te dit : « Le Jambudvlpa est 
tr^s agr^able ! )) Et tu gardas 
le silence. » 


10, On fit interroger Anan- 
da par le ^ramana tche-che. 
Alors Ananda r^pondit : « Le 
Buddha etait un Saint Ve- 
nerable, veridique et droit, 
inegalable. N'etait-il pas le 
Mattre ? Qu’avais-je besoin 
de parler? Si le Buddha etait 
demeure dans le monde pen- 
dant la duree d un kalpa, 
Maitreya, le Venerable par- 
fait, aurait-il pu devenir 
Buddha a sa suite? » 


du Buddha que nous te pla- 
Qons sur un siege eleve. Nous 
aliens t’interroger. » 

6. Ananda s'etant installe 
il cette place, le Samgha Tiii- 
terrogea en ces termes : « Tu 
as commis de grandes fautes. 
En as-tu conscience ? Jadis le 
le Buddha dit : « Combien 
agreable est le Jambudvl- 
pa! » Pourquoi ne repondis- 
tu pas? » 

7. Le hhiksu tche-che or- 
donna a Ananda de descen- 
dre. Alors il descendit et 
repondit : « Le Buddha n’est- 
il pas le Maitre? Avais-je 
besoin de parler ? » Les mem- 
bres du Samgha resterent 
silencieux., Le bhiksu tche- 
che ordonna alors a Ananda 
de remonter. De nouveau ils 
lui demanderent : « Le Bud- 
dha t’a dit ; « Ceiui qui a 
obtenu les quatre pouvoirs 
magiques (rddhipada) pent 
demeurer (dans le monde) 
pendant la fin d'un kalpa. » 
Pourquoi as-tu garde le si- 
lence? » Ananda descendit 
et dit : « Le Buddha a dit : 
« Quand Mi~le ^ ^ (Mai- 
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11. La saintc Assemblee 
resta silencieuso. Ananda 
clait sans crainte. Les saints 
de I’Asseinblee dircnt tons : 

(( Retourne a ta place. Fils 
de Celui (|ui sait, expose la 
Loi. Til os Tegal de ceux qui 
out eiitendu la Loi cori'ecte;, 
inais tu es inferieur aiix trois 
sthamra. » 

12. Ananda alia eiisuite se 

placer au-dessous des trois 
[sthauira). Puis il eleva la 
Yoix et dit : « 1-houan mo siu- 
t’aii p li {coam me 

srutam, ainsi j’ai entendu). 
J’ai entendu de la bouclie clu 
Buddha. » Tons s’ecrierent : 
(f Comment! Es Lee possible? 
Le Buddha est revenu sur la 
terre 1 Kt maintenant encore 
il parle! C’est le Buddha que 
nous en tendons parler ainsi. » 
Parmi ies deva, les g6nies, 
les demons et les ndga, les 


treya) descendra (sur la terre) 
pour etre Buddha, ceux <jiii 
seront receinrnent entres dans 
la Loi atteindront par lui la 
peidection. Si lui-meme (Sa- 
kyamuni) etait demeurc; 
qu’adviendrait-il de Mai- 
treya? » 

8. Le Samgha resta en- 
core siiencieux. Ananda etait 
edraye. L’Assemblee des 
bhik^u dit : « 6 Sage 1 II vous 
faut, selon I’esprit de la Loi, 
enoncer entierement les Pa- 
roles sacrees du Buddha. » Il 
repondit : « Suit 1 Qu'il en 
soit ainsi 1 » 


9. Ananda, qui des trois 
sthavrra etait le dernier, dit : 
« Ainsi jhii entendu ; unq 
fois... » Parmi les assis- 
tants, ceux qui n'avaient pas 
encore trouve la Voie lais- 
serent tons tomber leurs lar- 
nies et dirent : « Le Buddha 
enoncait en Maitre les Pa- 
roles sacrees ; maintenant 
quelle calamite ! » 
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monarques, les ministres, ies 
gens dll people et les quatre 
categories de disciples, il ii’y 
eut personne qiii ne se repan- 
dit en lamentations. 


13. Le Grand Kasyapa 
et rAsseiiibl6e des Saints 
Sages clioisirent quarante 
Arhat qui recurent de la 
bouclie d’Ananda les quatre 
Agarna. 


14. CluKiuo Agama (coii- 
vrait) soixaiite rouleaux d’e- 
toffe. On n'avait pas encore 
aclieve d'ecrire les Paroles 
sacrees quand, dans I’enceinte 
du mausolee du Buddha, qua- 
.tre arbres glorieux pousse- 


10. Alors le Grand Ka- 
syapa choisit dans TAssem- 
blee quarante Arhat qui re- 
(^urent de la bouche d’ Anancla 
les quatre Agama: Y Agarna 
Moyen (madhyania ) , VAga.~ 
maLong (dir g ha), V Agama 
de Un-et-plus (ekotiara), 
V Agama melange {samijiik- 
ta). De ces quatre textes, le 
premier etait fait pour les 
avides et les licencieux, le 
deuxieme pour ceux qui se 
divertissent et ceux qui sont 
irascibles, le troisieme pour 
les insenses, le quatrieme 
pour les etres sans piete (iliale 
qui n’obeisserit pas an M:ii' 
tre. 


11. Le texte de cliacun 
des quatre Agama couvrait 
soixante rouleaux • d'etofle. 
L'Assemblee des bhiksu dit ; 
« 11 faut, en copiant ces qua- 
tre textes, les repandre dans 
Funivers. » C’est pourquoi, a 
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rent spontaneinoiit\ Un de 
CGvS arbres k 6 nommait kia- 
tchan Ig {kancana)\ uii 
arbre se nommait kia-p'i-yen 
® It IS arbre se nom- 
mait a-/iowo '^{asDattha), 
on arbre se nommait ni-kiu- 
^ M {nyagrodha). Le 
Samgha des hhiksu dit : 
« Nous a VO ns, d’un coeur 
compatissant, ecritles quatre 
Agama. Spontanement ont 
pousse quatre beaux arbres 
surnijturels. Les quatre Ap'a- 
ma sont les arbres de la Voie 
du Buddha. » 

15. Grace a cette delibe- 
ration, on re^Lit les deux 
cent cinquante defenses pu- 
res et claires du Samgha des 
bhiksu, les defenses des bhik- 
sum en cinq cents articles, 
les defenses des updsaka qui 
sent au nombre de cinq et 
les defenses des upasikd qui 
sont au nombre de dix. Quand 


Tendroit on le Buddha fut 
incinere, quatre arbres pous- 
serent spontanement ' . 


12. Alors, s’etant concer- 
tes, ils ecrivirent separ6ment 
les douzo categories de Pa- 
roles sacrees du Buddha, les 
Reglements et defenses et 
I’ensemble des preceptes 
{dharrna). 


1. Le Parinircdna et les funeraillea du Buddha, I, p. 200-201, et Tripit., 
6d. Tok., XII, 10, p. 46''. 

2. Dans le Dul-xsa, le premier arbre est appel6 ly.se/' d.an, a quoi oorrespond 
dans la traduction do Yi-tsing « arbre au latex couleur d’or « (of. Le Pari- 
nireana et les Funerailles, p. 200). Ceoi suggfere un original kaiicana trans- 
crit ici kia-tchan. 

3. Dul-i'a ; s«r skya ; trad. Yi-lsing : « arbre au latex rouge » ; c’est-a-dire 
kapila. II est possible que kia-p'i-yeix solt ici pour kia-p’i-lo, yen ^ etaiu 
le substitut fautif de 
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ils eiirent Eicheve d'ecrire les 
Paroles sacrees, k^s membres 
dll <Sa7R^Aa des 6/N'feamireiit 
tons en pratique les Paroles 
sacrees et les defenses. En se 
les transrnettaut , its s'ins- 
truiront les iins les autres 
pendant millo aiinees. 

16. Ceu.K qui, au coiirs de 
ces mille annees, inaintien- 
dront les defenses, demeu- 
reront au quatrieme (ciel), 
aupres du Buddha Maiti’cya. 
Le Bhagavat Maitreya expo- 
sera pour les deca les Paroles 
sacrees et la Loi en ces ter- 
mes : « Aujourd’hui je reu- 
nis TAssemblee. Que tons 
ceux qui ont maintenu les 
defenses au temps du Bud- 
dha ^dkyamiini viennent et 
se reunissent en ce lieu. » 
Le Buddha Maiti'eya dira : 
« Vous tons, d’un coeiir zeld, 
appliquez votre energie. Les 
pratiques sont difficiles a ob- 
server au complet. Quel que 
soit leur nombre, maintenez- 
les. » 

17. Apres le nirvana du 
Buddha, on fit liuit mausolees 
^ 1^ (stapa); le neuvieme 
flit le stupa du vase ; le 


13. Ceux qui, iuicours des 
mille aiinees, re ti end rout les 
Paroles sacrees et les defenses 
du Buddha renai trout tons 
par la suite aupres du Buddlia 
Maitreya; ils seront delivres 
par lui et sauves de la vie, 
de la mort et des courants 
(des passions). 
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(lixieme fut \q stupa du char- 
hon; le onzieme fut le stupa 
d(3s cendres. 

18. Le texte sacre est ainsi 
congu : « Le Buddha naquit 
le huitieme jour du qua- 
trieme mois ; il quitta le 
royaume le huiti toe jour ; le 
huitieme jour il trouva la 
Voie; le huitieme jour il en- 
tra dans T Extinction [nir- 
mna ) . Sous Lasterisme fei 
M il quitta le monde 

et etudia la Voie; sous Tas- 
terisme/ef il trouva la Voie; 
sous I’asterisme fei il entra 
dans le parinirDana. Les 
horbes et les arbros se recou- 
vrirent de fleurs et de feuil- 
lage. Dans tout le royaume 
les arbres redevinreiit luxu- 
riaiits. Le Buddha les ayant 
quittes pour entrer dans le 
parinirvajia, les trois mondes 
oi les deua dans les cieux 
})erdirent tout leur eclat. Que 
Ions, dans les dix directions, 
pi'ciinent refuge dans le Bud- 
dha!)) 



CHAPITRE V 


Relation de la Compilation da TripUaka 
et da Tsa tsang. 

Le Tchouan tsi san tsang ki tsa tsang tchouan ^ ^ 
M M- ou Relation de la Compilation du Tri- 
pitaka et du Tsa tsang (Tripit., 6d. Tokyo, XXIV, 8, p. 32’’ 
et suiv. ; Nanjio n® 1465) a ete traduit en cliinois par un 
inconnu sous la dynastie des Tsin orientaux ^ c’est-a- 
dire entre 317 et 420. II se pr^sente sous deux titres : Tun, 
ahr6g6, reproduit ci-dessus, Tautre, plus developp6 et doat 
void la traduction : Relation de la compilation du Tripi- 
taka et du Tsa tsang par Ka&yapa et Ananda, apres le 
niruana du Buddha, dans le rogaume de Magadha, au 
nord de la ville de Seng-k’ie~che ff ^ P (Samkasya). 

L’ouvrage est tout entier en vers chinois de 5 caracteres. 
Ces vers se suivent sans que le traducteur ait marque d’in- 
terruption, mais on remarque qu’un groupe de 4 vers offre 
generalement un sens oomplet; c'est pourquoi, dans la tra- 
duction franQaise, j’ai isol6 ces quatrains qui semblent cor- 
respondre aux 4 pada d’une stance indienne. Toutefois les 
stances 149 et 182 semblent faire exception : la premiere 
parait contenir 5 pada et la seconde 3, ce qui donne pour 
Touvrage entier un nombre de p&da exactement divisible 
par 4. 
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Les deux traits saillants de cette Relation sont le role 
glorieax qu’y joue Anaiida parmi les disciples et la place 
qu’occupe dans le Canon le Tsa tsang || Pour rendre le 
titre de cette collection particuliere, Sylvain Levi et Ed. 
Chavannes ont propose: Ksadraka Agarna [Les Sei^e arhat 
protectears de la Loi, dans Journ. Asiat., 1916, II, p. 33 
et 37). Le titre et la fin de cette Relation indiquent qii'il 
faut conserver ici pour le mot tsang sa valeur usuelle : 
pitaka ; la lecture des stances 140, 184 et suivantes vient con- 
firmer cette indication. J’expo.serai plus loin, d;iiis la Troi- 
sierne Partie, les consequences qui en decoulent et qiii sont 
irnportantes pour I'histoire du Canon. 

On notera enfin I’analogie entre la partie du recit on Mara 
est dompte par Ananda et la scene correspondante de TAco- 
kavadana ou le meme role est attribiie a Upagupta [La 
Ugende de VEnipereur Agoka, p. 156-158 et 354-357). 
Dans les deux cas, Mara est soumis au inoyen d’un lien forme 
de trois cadavres. Un memo rite magique, adopte de bonne 
heure par les Bouddliistes, a done servi, dans des circons- 
tances diflerentes, a glorifier deux grands saints particu- 
lierernent populaires : Upagupta, Tapotre de Mathura, et 
Ananda, le patron des bhiksunt et des bahusruta. 



I Ayant d’abord adore le Buddha, puis laLoi (Dharma) 
et le Samgha, ils recueillirent tons et rassemblerent la Loi, 
le canon des preceptes {dharma) \ 

Eux qiii otaient delivres des cinq enveloppes ^ (dvararia), 
unanimes, ils ecouterent et recueillirent rensemblc dela Loi, 
telle qu’elle avait ete dnoncee, comme Ananda la rccitait. 

II faut y croire avec joie, car cet Ananda, qui est egal en 
sagesse au Buddha, a entendu et rassembld cette Loi. 

Apres le nirvana du Buddha, Ananda a transrais la Loi, 
et, par compassion pour les etres vivants, il a garde et 
re ten u les preceptes [dharma). 

5 Comme on venere Bhagavat, le Guide de la Voie insur- 
passe, venerons de meme Ananda et les aiitres (Arhat), 
champ de raerite sans egal. 

Sans Ananda, apres le nirvana de Celui qui est de la race 
des Sakya, la Loi correcte edt disparu, ainsi que les trois 
Corbeilles. 

Le Buddha fit pleuvoir les preceptes [dharma) par 
compassion pour les ofeua et les horames. Les ayant requs 
a pleins vases, Ananda les a recueillis et retenus. 

Le Buddha a par compassion transmis la Loi a Ananda et 
celui-ci, a son tour, a definitivement obtenu la ddlivrance 
sans les courants des passions [dsrava). 

L'ensemble de la Loi s’appelle : la Loi-qui-distingue-les- 
categories. Semblables au rugissemeiit du lion, telles sont 
les paroles d’ Ananda. 

1. Dans cette stance, le mot dharma, uniform6ment rendu en ohinois 
par fa est pris dans deux sens difl^rents : il ddsigne d’abord le Dharma 
considdrd comme un tout, puis les dharma oonsiddrds comme les bldnients 
de ce tout. Ici, comme dans la suite du rdoit, j’ai rendu Dharma par « la 
Loi » et les dharma par « les prdceptes » . 
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10 II est superieur a tons et il est aime de tons les bfiiksu. 
La suprematie d’Ananda, le Buddha Ta lui-meme proclainee. 

La sagesse surnaturelle ainsi que la sagesse du monde vul- 
gaire, illes possede entierement. Ananda est comme la mer. 

Vous tous, en consequence, ayez foi dans Ananda; ecou- 
tez la Loi qu’il rassemble, et vous serez completeinent 
delivr6s de la multitude des maux. 

Quand le Bhagavat entra dans le nirvana, pour cette 
raison, la terre trembla, les montagnes et la mer bondirent 
et bouilionnerent. Les deoa et les hommes (dirent) en 
pleurant : 

« Le Bhagavat a surgi tard; combien precoce est son 
nu'Ddi},a\ Les hommes et les deva sont deiaisses; les voies 
sont obstruees par les herbes sauvages. » 

15 Les Arhat qui avaient les penetrations surnaturelles, 
la vision totale et les pouvoirs magiques {rddhipada) vinrent 
tous a Kiu-yi ^ ^ (Kusinara) pour rendre hommage au 
Bhagavat. 

Au nombre de 84.000, parvenus a I’epuisement des 
courants, respect6s des deva et des hommes, champ de 
merite insurpasse, 

Les Arhat du Jambudvi pa vinrent tous (au lieu) du nir- 
vana du Bhagavat et s'y assemblerent. 

A part se trouvaient Ceux-qui-ne-reviennent-pas {and- 
gdmln), Ceux-qui-peu vent-con tindment-se-rapprocher-du- 
Fruit isakrddgamin), Ceux-qui-sont-dans-le-courant [sro- 
tdpanna) et progressent dans l etude [saiksa)', ces cate- 
gories formaient un groupe. 

11 y avait d’innombrables centaines de mille de bhiksu 
brahmacdrin. Les mains levies, ils marchaient en gemissant : 
« Ou est-il alle, le Bhagavat ? 

20 « Nous sommes aveugles et sourds. Les trois venins 
ne sont pas encore detruits; nous sommes tombes dans les 
cinq Voies mauvaises iyati); qui nous en tirera ? » 
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Les hhiksunl etaient au nombre de 35.000. Qiielques-iines 
d’entre elles avaient les penetrations surnatiirelles {ahhijna ) ; 
les tines avaient les courants * lesautres avaient dpuise les 
conrants. 

Sakradevendra, Brahma et d’innombrables dieux vinrent, 
apportant en hate des rameaux fleuris de wen-fo ^ pg 
{mandara). 

Les quatre grands rois de deva, conduisant chacun leur 
suite^ vinrent tons, apportant en hate du santal (candana) 
et des colliers. 

En outre, les deoa dii monde du Desir {kdmaloka), ceux 
qui ont une forme et ceux qui n'ont pas de forme, au 
nombre de 9.600.000, vinrent tons a Kusinara. 

25 Le roi des ^akya Sans-peur (Abhaya?), avec 80.000 
elephants ayant des defenses et 80.000 chevaux (de races) 
renommees, vint a Kusinara. 

Le roi Lune ^ (Candra?) de ^ravastl, 6nergique et 
savant, avec 70.000 elephants (de races) renommees, vint a 
Ku^inara. 

Le roi Ajatasatru, severe et ayant foi dans le Buddha, 
vint, en pleurant de pitie, avec 75.000 elephants. 

Le roi du P’an~tch0~li ® ^ (Pancala)b glorieux et 
accompli, avec 60. 000 616phants et chevaux, vint a Kusinara. 

Les rois gemissants* et pleins de compassion, doux, su- 
perbes et genereux, vinrent se joindre ah Assemble, chacun 
avec 50.000 (de ces animaux). 

30 Les rois des royaumes des Parfums de I’Occident, tout 
6quipes, avec leurs troupes reparties en quatre corps et 
comptant des centaines de mille (individus), 

arriv^rent en hate, ddsireux de voir le corps du Buddha. 
Le roi des nag a, pleurant, suivait les rois. 

1. La transcription suppose un original pr^krit oti les thfemes en -a 
faisaient le nominaiif en -i on -e. 

2. Au lieu de ^ de I’ddition cordenne, j'adopte la le^on des trois 
Editions ohinoises. 



94 


LE CONCILE DE RAJAGRHA 


La multitude des gens de Wei-ye-li H ;|[}5 (Vaisali), 
avec des elephants, des chevaiix et des chars, semblables a 
des deoa, vinrent a Kusinara. 

D’innombrables gens du commun, ayant la foi pure, en 
voyantle Buddha, se dirent : « Maintenant qu’il s'est eteint, 
eff orgons-nous (d’attemdre) au rzirodnab » 

Des Mres vivants du mondeentier, au nombre de 3.600,000, 
vinrent a KuMnara, apportant des presents de deuil. 

35 Un espace carre de cent yeou-yen ^ {yojana) de 
cote, au centre duquel s’elevait (la ville) de Kiisinara, etait 
plein de (leva et d’hommes, et il n’y avait sur le sol aucune 
place vide. 

Les deva repandirent des fleurs et rendirent hommage au 
corps du Buddha. Its firent entendre une musique divine et 
pleuvoir des parfums en poudre. 

Les rois et les dignitaires de leur entourage s'approclierent 
du corps du Buddha, tous adorerent les pieds du Buddha, 
puis se tinrent debout autour de lui. 

Les rois, gemissant et pleurant, leverent les mains et se 
lamenterent ainsi : « Nous ne verrons plus !e Buddha exposer 
la Loi pour la multitude !» ■ 

Ajatasatru, en pleurant, vint gemir aux pieds du Buddha 
(et dit) : ((Moi qui ai les cinq souillures, prenez-moi, mais 
pour me remettre a qui? » . 

40 Les rois entourerent le corps et, jetant leurs joyaux, ils 
Ten recouvrirent. On fit entendre a la fois de nombreux ins- 
truments de musique, et on enduisit la couche d’une pate 
parfumee. 

On souleva le corps, (on le mit) dans un cercueil de fer 
qu’on remplit d’huile de sesame. La terre trembla. Les rois 
gemireiit. 

Les deva verserent des larmes dont les gouttes humecte- 
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rent le sol. Les rois des dem, firent tomber la plnie de leurs 
larmes et gemirent tons a la fois. 

Du bois de candana (santal) celeste, des (joyai:ix)joM-t 

cinidmam, des parfums divers dtaieiit eiitasses sur le sol. 
Les rois ' formaient qiiatre groupes. 

Le Grand Kasyapa et les autres religieiix de I’Assemblee 
etaient assis sur des sieges eloves, lionores par tons les etres 
vivants. Grand etait ce champ de merite. 

45 Kasyapa, le chef de TAssemblee, les sages bhiksu et 
bhiksuni, Tlndra des deva et les rois des hoinmes brdlerent 
ensemble le eadavre. 

All moment ou ils incineraient le corps, les deva et les 
hommes gemirent : « Helas ! malheur ! Qu’allons-nous 
devenir? » 

Apres lui avoir rendu hommage pendant sept jours, les 
deva recueillirent entierement (ses restes). Ils en firent 
huit parts; le vase qui les contennit fut la neuvieme (part). 

Puis chacun retourna chez soi, les rois ainsi que les hom- 
mes du commun ; les deva remonterent aux cieux et les huit 
categories de genies s’en allerent. 

Ce qui restait (en sus) des huit parts, les deva, les ndga 
et les genies Tobtinrent. Les Malla de Kusinara regurent 
line part et eleverent im stupa. 

50 Sur les huit parts on eleva huit stupa. Le neuvieme 
fut le stupa du Vase. Le stupa du charbon (du bhclier) fut le 
dixieme (de ceiix) qu’on erigea dans le Jambudvipa. 

Kasyapa, le chef du Samgha, sortit de Kusinara; il se 
rendit dans le royaume de Magadha et reunit les membres 
du Samgha. 

Kasyapa dit au Samgha : « Bhiksu, ne partez pas 1 II faut 
qu’ ensemble nous nous reunissions pour empecher la ruine 
de la Loi. » 
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Dans I’espace, Ka^yapa fit resonner le k’ien {gandi), 
Voulant que la Loi durat longtemps et ffit Yictorieuse des 
demons, 

Kasyapa dit an Samgha, ainsi qu'aux dem et aux hommes ; 

(( II faut maintenant rassembler la Loi pour la tranquillite 
des etres vivants. 

55 « Bien que le Buddha soit entre dans le nirvdria, les 
quatre Veritas subsistentcommeauparavant. Les huit Voies 
demeurent encore, qui permettent d’atteindre au nirvana, 

« Sous les Buddha precedents, la vie humaine 6tait lon- 
gue et les hommes avaient des merites. Le soleil de la Loi 
quhls nous ont laissee s’approche (du couchant) ; avant long- 
temps ii disparaltra. 

« Pour les hommes d’^i present, breve est la vie. Ce Buddha 
surgit le septieme. Apr^s son nirvana, comment la Loi 
pourrait-elle demeurer longtemps! 

« Ceux-qui-ne-reviennent-pas {andgdmin) et Ceux-qui- 
s'approchent-contintiment-(du-Fruit) {sakrddgdmin) n’ont 
pas encore de la Voie une vue parfaite ; ils ne pourront 
entrer (dans T Assemble), aujourd'hui qu’on rassemble le 
sttTn^Aa des VMdiques (Arhat). 

(( Ceux qui ont Foeil divin, les pouvoirs magiques {rddhi- 
pada), les six penetrations surnaturelles, qui ont rejet6 le 
moi et qui sent complbtement Lo-han (Arhat), ce sont 
ceux-la qu’aujourd'hui je rassemble. » 

60 La multitude ayant entendu la voix qui Texhortait, 
chacun vint ^ la reunion. Ils etaient une foule de 80.000 qui, 
tons, avaient 6puise les courants. 

Kasyapa demanda : « Fr6re A-na-liu Pf # (Anirud- 
dha) 1 con temple partout les Arhat (pour voir) si quelqu’un 
d’entre eux n'est pas venu. » 

Alors Aniruddha contempla les grands milliers de mon- 
des, et il vit qu’au ciel des Trayastriinsa se trouvait Kiao- 
houan-po ^ (Gavampati). 
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Aniruddha dit a Kasyapa : « Ga\’ain{pati) est au (ciol 
des) Trayastrimsa. II est Arbat ! II a epuise les courants. 
Aujoarddiui il Aest pas venu a rAssemblee. 

Kasyapa le convoqua, mais il ne vint pas. (Gavilmpati 
dit) : « Le Bliagavat est entre dans le nirvana. Le monde est 
vide; je ne m’en soucie plus. » 

65 Kasyapa se dit en lui-meme ; « Y a-t-il un bhiksu 
capable de composer les textes sacres (contenant) les pre- 
ceptes quo le Buddha a prononces?)) 

II regarda de toutes parts et il ne vit personne qui pdt ras- 
sembler les douze categories de textes sacres (contenant) la 
Loi (dharma) et le Sens {artha) que le Buddha a prononces. 

Il n’y avait qu’Ananda et il etait srotdpanna. (Kasyapa 
dit) : «I1 faut trouver un moyen pour qu’il reussisse a 
6puiser les courants. » 

Alors le sthaxnra contempla Tesprit d'Ananda et vit qu’il 
6tait compatissant et qu’avant peu il trouverait la Voie. 

Kasyapa dit a Ananda : « Tu ne peux pas entrer dans 
I’Assemblee, tu ne dois pas y entrer ; il faut maintenant que 
tu sortes. )) 

70 Ananda dit : « Pourquoi cela, 6 sthaviral Quelle faute 
ai-je comrnise a hegard des trois choses venerables? » 

Kasyapa repondit : « Frere! tu veux le savoir? Tu as 
commis de grandes fautes a Tegard du Buddha et de FAs- 
semblee. 

« Par ton fait, la dur6e de la Loi du Buddha a ete r6duite 
a mille ans, parce que tu as encourage le Buddha ^ sauver 
sa mereh 

« Les defenses de peu d'importance, le Buddha voulait 
qu’on les distinguat. Pourquoi ne lui as-tu pas demande 
quelles ^taient les defenses de peu dhmportance? 

1. Ou plut6t sa tante Gautami Praj^pati en faveur de qui le Buddha avait 
admis I’institution des nonnes. 
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« A ce moment-la, a quoi pensais-tu? Tu t’es conduit lege- 
reinent a I’egard des defenses. Maintenant que le Buddha 
est entre dans le qui interrogerons-nous ? 

75 « Tu as foule aux pieds le grand manteau du Buddha. 
Le Buddha, etant altere, a deinande de Teau; tu ne lui en as 
pas donnd. Ne sont-ce pas la des fautes ? 

« Ces fautes success! ves et nombreuses, c’est toi qui les as 
commises; mais ce n’est point ta bouche qui les confess©. 
II faut done que tu sortes. » 

Ananda poussa iin profond soupir. Attriste et effray6, il 
laissa tomber ses larmes (et dit) : « Le Buddha vient de 
disparaitre. Aupres de qui trouverai-je un appui ? » 

La-dessus, il partit. II s’assit sous un arbre. II rejeta ses 
liens et obtint Tepuisement des courants, et, des lors, fut 
exait(^ dans la Loi du Buddha. 

Entoure d’innombrables centaines de mille deva, Ananda 
se rendit a la Grande Asseinblee (comme) un lion sans 
peur. 

80 Kasyapa Tapergut de loin et dit aux membres du 
Samgha : « Levez-vous vite tons ! Void Ananda qui vient 1 » 

Dans la multitude de plus de 80.000 (individus) qui tous 
etaient sans souillures, Kasyapa, le chef supreme, joignit 
les mains, se leva et s’avan^a a la rencontre (d' Ananda). 

Kasyapa, levant les mains, souhaitala bienvenue a Ananda, 
puis le fit monter sur un siege deve pour qu'il dirigeat le 
Samgha, (et lui dit) : 

(( 6 Vdidique et Grand Ananda! tu es Tceil de cette 
multitude. Tu as servi le Buddha jusqu'a la fin, 6 K’iu~t’an 
H g (Gautama), et ton merite est parfait. » 

« Contemple ce Samgha, ainsi que la multitude des deva. 
Le monde est depuis longtemps malade. Il souffre des trois 
maux. 

85 « Dans le monde il n’y a plus de maitre pour conduire 
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{les etres) au nirvana. Vite, ensemble, d'un coeur compatis- 
sant, exposons la Loi pour la multitude ! » 

Anancla resta silencieux. Kasyapa le pria en ces termes : 

« Monte sur le siege eleve, souris Joyeusement et profere le 
rugissement dulion. » 

Kasyapa se dit en lui-meme : « Esperons quMl pourra 
parler et qu’Ananda, en ce jour, sauvera les deva et les 
hommes. » 

Kasyapa, elevant la voix, adressa aux etres vivants une 
grande proclamation : « Que ceux qui veulent etre sauves 
viennent tons ici ! » 

« Tels que le Buddha les a dnonces, les preceptes [dharma] 
de toute sorte qui d^truisent les maux des etres vivants; 
Ananda va les 6noncer. 

90 « La Loi de TOmniscient est comme une jonch^e de 
fleurs di verses. Ananda va la rassembler en distinguant les 
trois Corbeilles. 

« La Loi que le Tathagata a enoncee, \Qsthavira Ananda, 
(monte) sur le si^ge 61ev6, va derechef la publier, confor- 
mement au ddsir de la multitude. 

« Que les dix regions I'entendent ! » Les deva, les dragons 
{ndga), les demons, les genies, les disciples des quatre 
categories, ayant entendu la proclamation, arriverent. 

De meme que des hommes alteres, n ayant qu'une seule 
pensee : celle de se desalterer, accourent en hate aupres d’un 
fleuve et y boivent ; 

De meme les deva, les dragons {ndga), les demons, les 
genies, les disciples des quatre categories s'avancerent vers 
Ananda pour entendre de lui la Loi. 

95 En outre une multitude innombrable : Ceux-qui-pro- 
gressent-dans-retude et Ceux-qui-voient-la-Voie, Ceux- 
qui-s'approchent-continUment“(du-Fruit) ( sakrddgamin ) 
et Ceux-quLne-reviennent-pas (an&g&min), desireux d'en- 
tendre, vinrent ensuite. 
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Ceux qui avaieiit la Voie de a-^na-han piij ^ {andgdmin) 
etaicnt au nombro de SI-000 ; la multitude des sseu-fo-han 
{sakrdagdmin) etaient au nombro de 42.000; Ic 
samgha deB sieou~f o~yuan ^ {^rotdpanna) etait de 

84.000, et les derniers venus de cotte categoric desiraieiit 
aussi entendre la Loi, 

Tons les rois rassemblerent leurs ministreset leurs arinees. 
A voir le maintien d'Ananda, la multitude se rejouit tout 
entiere. 

La Grande Assemblee s’assit en ordre dans un espace carre 
de dix yojana de cote. Ananda se tenait au centre, semblable 
a la lune pleine et brillante. 

Sakradevendra se tenait a sa droite et le dieu Brahma 
etait a sa gauche. Et ils servaient Ananda comme (ils fai- 
saient pour) le Buddha lorsqu’il etait sur la terre. 

100 Indra recita cette gdtha de louanges : « Fils de deva 
[devaputra) 1 rejouissez-vous de voir dans la Grande As- 
semblee Ananda sans peur, 

« De meme (qu’au temps) oh il faisait tourner la roue de la 
Loi, vous entouriez le Buddha encore vivant, oonsiddrez 
avec respect le visage d’ Ananda, dont le maintien est su- 
blime. )) 

Le dieu Brahma, de meme qu’il avait jadis prie le Thata- 
gata : « C Bbagavat, expose la Loi ! » fit de meme en 
s'adressant a Ananda. 

Averti par la renommee, Mara vint dgalement en ce lieu, 
accompagne de ses Spouses, ainsi que de ses ministres etde 
son armee. 

Le Mauvais {pdplydn) regarda FAssemblee sinombreuse. 
Ananda etait au centre semblable au soleil eclatant. 

105 Le chignon d’ Ananda se dressait et ressemblait au 
sommet d’une montagne. Sa nuque brillait de Teclat du 
soleil et eclairait FAssemblee. 

Le chignon de Nanda ^ se dressait ; Kasyapa avait la 
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nuque eclatante ; Aniruddha, de son regard penetrant, con- 
templait les grands milliers (de mondes) \ 

Les rois qui etaient dans TAssemblee, ainsi que la foiile 
de leurs ministres et la multitude de leurs gens qui se 
comptaient par centaines de millions, se tenaient tous en ce 
lieu. 

Ananda, rejoui par la vue de I’Assemblee, 6tait comme 
un heros. Le Mauvai.s, inquiet et haineux, nourrissait dans 
son ccBur une ardeur combative. 

Le Mauvais se dit en lui-ineme : « Pour im Buddha qui 
s'est eteint, void qu’il en surgit trois autres. La puissance 
du Buddha Ctait grande. 

110 « Apres le niroana de Gautama, je me suis dit 
qu’enfin j’etais delivre. Mais le degre auqiiel out atteint 
les trois que void est tres eleve. 

« En voyant rExtinction du Buddha, mon coeur s’est 
rejoui fort. Si la Loi de Gautama etait ruinee, il n'y aurait 
plus d’adversaire qui me resiste. 

(.< II faut trouver le inoyen de detruire cette Loi affaiblie, 
ainsi que le.s quatre categories de disciples et les souve rains 
des royaumes. » 

Alors Mara donna ses instructions. II ordonna a ses gene- 
raux, tels des lions, de rassembler en hate les quatre corps 
d'armee pour andintir cette Loi. 

Alors il fit surgir des soldats par metamorphose, et les 
chefs des quatre corps d'armee investirent la Grande As- 
semblee en poussant des cris efiroyables. 

115 Ils se saisirent des religieux et des (fideles) des deux 

1. 11 serable qu’on ait ajout^ Nanda an groiipe des trois grands person- 
nages ; Ananda, Kasyapa et Aniruddha afin d’obtenir quatre Hthaoi.ra. 1 .es 
stances 109 et 110 ne glorifient que les trois grands disciples. Nanda, plus 
obscur, a peui-fetre ajout6 lorsque I’administration de la CominunauW 
exjgea le concoiirs de 4 sthaoira, Peut-6tre aussi faut-il lire Ananda au 
lieu de Nanda. 
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sexes ayant la foi pure ; ils mirent a, mort des rois et detrui- 
sirent Taire de la Voie. 

Les membres de TAssemblee furent effrayes. Les quatre 
categories (de disciples) penserent : « D’ou vient ceci? » et 
ceux qui n’etaient pas encore arrives a la perfection con- 
Qurent des doutes, 

Les rois, entendant les cris, ressentirent tons de I’effroi, 
et, voyant la foule des soldats de Mara, tons spontanement 
prirent leurs armes. 

Ananda se dit en lui-meme : « Qui vient nous troubler ? » 
II vit la multitude des soldats et sut que c’etait Mara. 

Alors Ananda sourit et ordonna aux rois : a Arretez-vous ! 
Cette multitude desordonnee, je vais moi~meme la sou- 
mettre. » 

120 Ananda, par la force de sa sagesse (prajfid), et Ka- 
syapa, par la force de son energie [mrya), 6tendirent le 
bras et saisirent Mara, Ils lui attaoherent trois cadavres a 
la gorge. 

Le premier 6tait un cadavre d'homme, le second un 
cadavre de obien, le troisieme un cadavre de serpent. La 
graisse (de ces cadavres) etait decompos6e ; on ne les appro- 
chait qu'avec repugnance. 

Alors Mara, faisant sa soumission, demanda : « 6 Kasyapa 1 
montre-toi genereux ! Convient-il qu’un Arhat cause la perte 
de quelqu’un ? » 

« 0 Kasyapa ! j’ai jadis tourment^ a Textr^me le Buddha 
gracieux. Le Bhagavat ne in’a jamais tourmente comme tu 
le fais maintenant. » 

(Kasyapa) repondit : « Le Buddha fut compatissant, 
Aucun etre vivant ne fut jamais bless6 par Celui qui avait 
, pour armure la misericorde. 

125 « Nous reunissons la Loi et nous voulons la faire 
prosperer longtemps. Pourquoi viens-tu troubler notre 
Assemblee ? » 

Alors Mara joignit les mains et, s'adressant a Ananda, il 
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dit : (( Vous tous, lachez-moi ! Je ne tourmenterai plus les 
homines. » 

Ananda liii fit preter serment et Kasyapa fit de rncune. 
(Mara) dit : « Si par la suite je trouble TAssernblee, qiie ces 
cadavres reviennent former une cangue autour de mon 
cou. » 

Les trois cadavres disparurent par enchantement et le 
Mauvais fiit relache. Alors Mara, triste et craiiitif, se tint 
debout a I’ecart. 

Les deva s’ecrierent : « Bien ! La Loi du Buddha est 
victorieuse. La Loi qu’il a laissee subsistera longtemps, 
Qu’elle triomphe toujours de Mara ! » 

130 Kasyapa donna cet ordre a ceux de TAssemblee : 
« Entrez tous dans la meditation correcte. Ananda va 
maintenant enoncer la Loi telle qu’elle a ete exposee par 
le Buddha. » 

Les rois se leverent ensemble, joignirent les mains et 
attendirent. Les deoa se rejouirent tous. Les Sages regar- 
derent le visage (d’ Ananda). 

Kasyapa dit a Ananda : « Le moment est venu de reciter 
les Paroles sacrees [king] Expose-nous le contenu de 
cette cassette de joyaux et enonce clairement la Loi 
supreme. 

Qu'entend-on par Un-et-plus If — (e/ro?f 2 Ja/*a)?Qu’entend- 
on par Dix-et-plus -f* (dasoUara) ? Qu’entend-on par 
Causes fondamentales $ ^ {mulaparyayd) ? Qu'entend-on 
par Domaines (o(toii) ? » 

,Ananda sourit longuement. Tel un lion, il se secoua et 
souffla. Dans les quatre directions il regarda la multitude 
assise. Il dit : « Ainsi j’ai entendu.. . » 

135 A peine avait-il parle que la terre en fut ebranlee. 
Des deva et des hommes au nombre de cent mille obtinrent 
I’GEil de la Loi. 
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ft A Sravasti, TUn-et-plus. A Ming-pei ^ le Dix~ 
et-pliis. Chez les ^akya, les Causes fondamen tales. Au 
Magadha, les Domaines*. » 

II fit de meme pour les autres Paroles sacrees. Suivant 
les lieux oCi elles avaient ete enoncees, Ananda recita les 
Paroles sacrees pour la G-rande Assembles . 

Ayaiit reimi completement les Paroles sacrees {sutra), il 
en fit une premiere Corbeille. Avec lesReglements {Vinaya) 
il fit une seconde Corbeille. Avec la Grande Loi (A6/zt<iAar- 
ma), 11 fit une troisieme Corbeille. 

Les Paroles sacrees enregistrees devinrent \&s dgama, les 
Reglements des defenses et la Grande Loi. Ces trois parties 
particulieres formerent les trois Corbeiiles {tripitaka). 

140 Ayant recite les grands textes fondamentaux, il 
redigea les autres preceptes (dharma). Il rassembla la 
masse des melanges et en fit encore une Corbeille {pitaka), 

Il partagea les king {sHtra) en quatre parties nommees 
A-Aan ^ {dgama) \\q Un-et-plus (ekottara), Vdgama 
Moyen (madhyama), leLong (dirgha) et le Mdlang^ {mm- 
yukta), soit quatre dgama. 

Le PH-ni [fljf: /g ( Vinaya) (indique) les regies qu’il faut 
sLiivre; la serie des fautes; ce qui suffitpour vivre. (11 traite) 
de ceux qui, depuis longtemps, ont obtenu la perfection et 
des novices, et enfm des austerites. 

Les parties de TAbhidharma sent nomm6es d’apres le lieu 
de leur production ; les distinctions [mbhanga) viennent 
en premier lieu; puis les choses diverses. 

1. Dans Digha-nikaya, III, p. g72, o’est a Campa que le Buddha prononce 
le Dcisiuttara suUatila, Mais on ne volt pas bien comment Campa ou in^me 
le locatil aurait transcrit Ming-pei. 

;:i. Si Ton admet que traduit Campa, on peut peut-elre retablir 

retablir ioi le sloka original : 

Bkottaraip ea Aravastyam Campayam (?) ca Dasottaram 
^ , Mulaparyayo Magadhesu ca dhatavah. 
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Kasyapa demandaa Anandaquel etait le sens (des noins) 
des quatre agama : Un-et-plus, Moyen agama, Long et 
Melange. 

145 Ananda repondit point par point : « Le hhiksu pense 

au Buddha pour regler sa pensee, c’est pourquoi on le 
nomme ; Un-et-plus L n 

Les deux preceptes {dharma) qui suivent sont ; la re- 
flexion [manasikara) et la bonne pensee [hodhicitta) . Ces 
deux preceptes produisent la stabilisation des modalites de 
la'^ensee. 

La section du Trois (traite) des trois connaissances {otdtja), 
la connaissance des vies anterieurOs et I’epuisement des 
courants. La section du Quatre (traite) des quatre Verites*. 
La section du Cinq (traite) des cinq organes des sens. 

La section du Six (traite) des six elements Jz l La section 
du Sept (traite) des sept parties de la bodhi {bodhyang a) . 
La section du Huit (traite) des huit appuis La section 
du Neuf (traite) des neuf s^joursb 

La section du Dix (traite) des dix forces. Dans la section 
du Onze est le siitra nomme : lebouvierL Enfin le sHtra 
de la bienveillance. C’est le dernier sutra de I’Un-et-plus *. 

150 Du contenu de chaque satra, il a failu degager une 
a une les donnees numeriques de ce satra, c’est pourquoi 
le nom est : Un-et-plus (e/i*oj:tam). 

De meme qu’un dessinateur analyse les traits d’un 

1. L’ Ekottara-agama traduit en ehinois, contrairement k VAnguttara- 
nikaya, commence en fait par 

2. Les quatre v6rit6s ouvrent la sdrie des Quatre dans le recueil ehinois 
et non dans I’Anguttara pali. 

3. Les neuf sdjours (sattoaocisa) ouvrent la sdrie des Neuvaines dans le 
recueil ehinois, taneJis qu’ils forment le 24' sutta de la collection palie. 

'J, Sur « les qualitCs du bouvier n, cf. Sylvain L6vi, A^rnghosa, dans 
Journal Asiai., 1908, 11, p. 140. Le bouvier ouvre la section des Onze en 
ehinois tandis qu’il foribe le 18' sutta de VEkddasa nipdta pali. 

5. J’ajoute a cette stance un cinquifeme groupe de 4 mots qui paralt fairs 
corps avec elle. 
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ensembl(3, (de m^ine) le Un-et-plus (e/^oiftora), bieii qu’il 
soit unique, est un assemblage de diverses (parties). 

Ainsi, dans I’infinie diversite des remedes, on nomine 
telle ou telle drogue suivant la maladie a laquelle elle 
s’applique. C'est pourquoi on Tappelle ; Un-et-plus. 

De m^me que des fils successifs, quand on les dispose eri 
trame et enchaine, forment une etoffe, de meme les enonces 
successifs forment le Un-et-plus. 

De meme que les noms correspondant aux objets sent 
des groupes de sons dans Fespace, (de meme) toute sorte de 
sutra (se reduit a des donnees numeriques). C’est pour- 
quoi le nom est : Un-et-plus. 

155 De meme qu’avec des herbes, du bois, de la boue et 
de la terre on edifie des murs, et qii’en entourant et recou- 
vrantun espace vide on obtient une maisoii, 

De meme le don et les dMenses font renaitre au ciel et 
obtenirle nirvdria, et le tout sert de cldtureau Sens {artha). 
C’est pourquoi le nom est : Un-et-plus. 

De meme qu’une seule sorte d’argile se change en usten- 
siles de plusieurs especes, Tunique Un-et-plus combine les 
Sens (ar^JAa) de toute sorte. 

Par consequent, il faut savoir que I’enonce des Sens de 
toute sorte, ce livre sacre I’exposo entierement, et il faut 
retenir le Un-et-plus (ekottaj^a). 

Ni tres long ni extremement court, combinant les Sens 
qui sont bien assortis, tel est ce qu’on appelle le Moyen 
dgama. 

160 L’expression n’en est ni grossiereni subtile al’exces. 
Les mots et le Sens sont au meme niveau. C’est pourquoi 
on I’apppelle le Moyen. 

Il neglige ce qui est au-dessus et ce qui est au-dessous ; 
il enonce les preceptes {dharma) moyens. Il laisse de cote 
Tau-dela et le moi. C’est pourquoi on I’appelle le Moyen 
dgama. 
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Ge qiii est petit est nefaste. Ce qui est grand est nefaste . 
(Par lui), Tignorance et le doute sont completement suppri- 
mes. II fait contempler les verites exactes. C’est pourquoi 
on Tappelle le Moyen. 

L’ouvrage od est longuement exposee, en remontant 
jusqu’aux %es anterieurs, la succession des Kalpa et des 
%es, est appele pour cette raison le Long dgama. 

Les sejours jh y sont enumeres et, (meme) au ciel du 
Plaisir {Tusita), ceux qui Fentendent se rejouissent. C'est 
pourquoi on Fappelle le Long. 

165 II y est traite des Buddha anterieurs des sept ages, 
ainsi que de Facquisition du Grand V^hicule et du nir'- 
vdna du Buddha. C’est pourquoi on Fappelle le Long. 

Les joyaux (ratna) y sont d6nombres ; il y est souvent 
traits de Ceux qui font tourner la roue (Ca/rrauartm). Les 
rois ont plaisir a Fentendre. C’est pourquoi on Fappelle le 
Long. 

Lespreceptes sur lesquelsilfauts’appuyer et dont Fetude 
fait oublier le plaisir et desirer roinpro ses liens, on les 
appelle pour cette raison Lies ^ {samyukta). 

Cespreceptessontle teng~han ^ ^ {sam[yukta] dgama). 
La saveur du Sens y est au complet; ceux qui Fentendent 
ont leurs doutes tranches ; c’est pourquoi on Fappelle teng~ 
han. 

II est la terre de la Pratique [caryd] a laquelle on accede 
par la meditation et la sagesse; il fait voir d’une maniere 
egale tons les phenoraenes [dharma) ; c’est pourquoi on I’ap- 
p&\\%teng-han, 

170 Si on neglige ce texte qui est au milieu et qu’on 
s’attache aux deux extremes pour les pratiquer, alors 
entendre ne fait que multiplier les doutes. C’est pourquoi 
on Fappelle teng-han. 

Les sutra melanges hors series et les gdthd de louanges 
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des deva j sont tous incorpores. C’est pourquoi on I’appelle 
■teng-han. 

Pour ceux qui sont le plus intimement rapproches de la 
Loi, ce qui fait obtenir un esprit bon et pur et tranche les 
contestations, c’est ce qu’on appelle pour cette raison : les 
reglements des defenses. 

Les prescriptions contenues dans Fexpose detaille {oibhan- 
ga) font obtenir une energie (yzr^a) pure. Ceux qui les 
entendent sont tous refrenes. C’est ce qu’on appelle les 
reglements des defenses. 

Les bhiksu, en les pratiquant, obtiennent le succes dans 
le juste milieu. Ils brisent la multitude des liens. C’est 
ce qu’on appelle les reglements des defenses. 

175 Les bhiksu qui toleraient la souillure des liens, en les 
etudiant, abandonnent les inauvaises pratiques. C’est ce 
qu’on appelle les reglements des defenses. 

Ils font contemplerlesphenomenes {dharma), font obtenir 
la prosp^rite qui vient de la Loi et font tomber I’ambroisie 
sur la terre. C’est pourquoi on les appelle P’f-m (Vinaya). 

Quand 1’ oeuvre de Kia-tchan ^ (Katyayana) fut 
achevee, il la prit et la presenta au Buddha. Le Buddha dit : 
a C’est la Loi supreme. » II faut I’appeler Loi supreme 
(Abhidharma). 

Placee au juste milieu, elle detruit I’ignorance et fait 
prosperer le monde. Elle est la lumiere de la multitude 
des tcxtes sacr6s. C’est pourquoi on I’appelle Grande Loi. 

Elle maintient corapletement les heretiques. Elle terrasse 
leur orgueir. Ellecstla banniere et le sceau de la multitude 
des prcccptes {dharma). C’est pourquoi on I’appelle la 
Grande Loi. 

1. Sur I’expression kong^kao ^ « orgueil », cf. Ed. Chavannes et 

P. Pelliot, Un tralU manickeen. .. daas Journal AsiaL, 1913, 1, p. 104, n. 1. 
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180 Semblable a une larope brillante, elle eclaire la 
multitude des objets et fait voir leurs formes. C'est pourquoi 
on Tappelle la Grande Loi. 

Bille est le Sens de la multitude des livres sacres. Elleest 
commeiinemer d’ambroisie. Elle est la savenr des preceptes 
{dharma). Tel est le sens de : Grande Loi (Abhidliarma). 

Les textes sacres {sutra) et les reglements des defenses 
( Vinaya), qu’on les medite avec zele, qu’on les retienne, 
qu’on les empechede se perdreb 

Quand on eut lie ensemble les trois Corbeilles et analyse 
le sens des mots/ les bhiksu et les deva par milliers de 
myriades dirent : « Bien ! » Kasyapa demanda en outre : 

« Qu’entend-on par la quatrieme Corbeille ? II faut 
qu' Ananda le dise pour le bien des etres vivants. » Ananda 
rdpondit: 

185 « Ces exposes different tous suivant la multitude 
d’intentions et d'actes (qu’ils enoncent). C’est pourquoi on 
les appelle Corbeille des Melanges ^ || {Tsatsang). 

« Le r6cit fait par les Buddha de leurs existences anterieures , 
ainsi que par les Arhat, les dieux, Brahma et les h6retiques^ 
c’est ce qu’on appelle la Corbeille des Melanges ( Tsa tsang). 

« II renferme de nombreuses gatha, lB, question sur les 
douzes causes, les divers moyens d’entree [dyatana). C’est 
ce qu’on appelle la Corbeille des Melanges ( Tsa soei ^ 

« (II expose) les causes resultant des existences (successives) 
du Bodhisattva au cours de trois a-seng-kH {asam- 

khyeya). C’est pourquoi on I’appelle Corbeille des Melanges 
{San tsang) \ 

« Les causes (resultant) de ces nombreuses existences 
anterieures et les nombreux effets qu’ellesproduisent, c’est 

1. J’admets qu’il manque au 'vers un groupe de quatre mots. 

2. Le caract6re est ici sans doute une erreur graphique pour |||. 

3. San-tsang ^ ^ est peul-6tre ici pour saTp\jyukta}-pitaka, h moins 
que le caract6re san n’ait dcrit par erreur au lieu de tsa. 
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ce qu’a la difference des agama on appelle Corbeille des 
Melanges. 

190 « La Loi conteniie dans la Corbeille des Melanges 
celebre les naissances du Bodhisattva. Dans ce (recit), le 
Sens est plus varie que dans les trois Corbeilles. 

« Les preceptes (dharma) reunis ensemble et rassembles 
en un seul corps, quels bhiksu pourraient les retenir au 
complet ? 

« Dans les temps a venir, il y aura parmi les bhiksu beau- 
coup d’ignorants. Ceux-ci ne pourronfc retenir entierement 
les trois Corbeilles. 

« Plus tard, ceux qui auront le rang de Maitre tireront des 
stances des textes sacres. Par suite de cet accroissement 
(du texte), on ne sera plus d'accord. 

« Ici et la il y en aura qui prefereront les quatre dgama. 
D’autres prefereront le Vinaya. D'autres prefereront la 
Grande Loi (Abhidharma). 

195 « D'autres prefereront les stances supplementaires 
Sj|. D'autres prefereront la Corbeille des Melanges. D'od 
une pluralite de noms pour designer V ensemble des pre- 
ceptes (rf/iarma). » 

On composa les quatre dgama ; on rassembla et on redigea 
les Nombres ainsi que les Reglements (Vinaya) et la Grande 
Loi (Abhidharma). On les reuniteton en fit trois Corbeilles. 

Quand ils eurent entendu la Loi, les deaa, les genies, et 
parmi les hommes 3.000 bhiksu obtinrent Tepuisement des 
courants. 

Cenx-qui-ne-reviennent-pas {andg&min) furent au nombre 
de 8.000 et Ceux-qui-s’approchent-continffment-'du-Fruit 
{sakrddgdmin) au nombre de 10.000. Dfinnombrables deva 
et hommes obtinrent de voir la Voie. 

Cette Loi durera longtemps pour le bien des deva et des 
hommes. Les rois qui sans cesse Texalteront obtiendront 
de vivre au complet cent automnes. 
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200 Tous les dev>a et les hommes, ainsi que les rois et 
les hhiksu, dirent ensemble : « Bien ! Conformons-nous aux 
paroles d’ Ananda. » 

Quand on eut acheve de rassembler la Loi, les deva et 
les hommes s’en retournerent et les disciples des quatre 
categories revinrent tous chez eux. 

Apres le nirvana du Buddha, Kasyapa, Ananda et les 
autres, dans le royaume de Magadha, au nord de la ville de 
Seng-k‘ ie-che (Samkasya), composerent le texte principal 
des trois Corbeilies, ainsi que le texte de la Corbeille des 
Melanges {Tsa tsang). Ce qu’on appelle habituellement 
quatrieme cassette, c’est la Collection des discours varies. 
En tout deux cents rubriques. Tout d'abord Vagama de 
Un-et-plus, depuis un jusqu’a dix. Pour former le texte 
sacre de la section des Onze, on a reuni les sutra en onze 
articles, a commencer par le sutra en onze articles du 
bouvier, pour tinir par le sutra en onze articles de la 
bienveillance. Des circonstances di verses ont provoqud 
rdnonce de ces sutra, mais, en raison (du nombre) des 
articles, ils s’encliainent les uns aux autres, et c’est pourquoi 
on les a rassembl^s en un chapitre. 

Le sutra du bouvier, ce sont les onze choses que le Buddha 
exposa a un bouvier. A plus forte raison, la Voie des bhiksu 
comporte-t-elle Tensemble de ces onze pratiques. Par elles, 
les racines, le tronc, les rameaux, les feuilles de Tarbre de 
la Voie deviennent florissants, etnombreux sont ceuxqu'il 
couvre de son ombre. Comme un bouvier s’etait assis dans 
la meditation, le Buddha, connaissant sa pensee, lui exposa 
les onze choses qu’il faut eviter de mettre en pratique. Le 
bouvier comprit alors et parvint k Tetat d'Arhat. 





CHAPITRE VI 


Trois recits mahayanistes du Concile de Rajagrha. 

I 

Trois extraits du Fen pie kong td louen. 

Le Fen pie kong to louen ^ ^l] ^ est un com- 

mentaire snr les premiers cbapitres de TEkottara-agama 
(Nanjio n“ 1290; Tripit., ed.Tok., XXIV, 4). Ilaetetraduit 
en chinois par un inconim sous la dynastie des Han orien- 
taux, c’est-a-dire eutre 25 et 220 de notre ere. J’en ai donne 
precedemment plusieurs extraits en fi-aiigais (Le Ahrd- 
Ouesi de Vlnde..., Journal Asiatique, 1914, II, p, 559 et 
suiv., et La legende de VEmpereur Agoka, p. 215-222), 
qui tons presen tent des traits originaux. Le premier situe 
au Magadha une scene qne certains oiivrages out reportee 
au Cachemire, et les autres supposent uno curieuse theorie 
des smrtyupasi liana [La legende de I'Empereur Acoka, 
p. 6-7 et p. 57-58). Les trois extraits ci-apres sont relatifs 
au hhiksu Gavampati, a la compilation des Ecritures et 
aux f antes cl'Ananda. 

Dans le premier fragment, Gavampati, qui est appele en 
chinois: « Pied-de-boeuf » Gavctmpadt), se revele mi- 



:114 


LE CONCILE DE RAJAGRHA 


homme, mi-bceuf, puisqu’il a aux pieds des sabots de boeuf 
et qu’il mmine. Or, dans tons les autres recits du Conciie, 
ce personnage est complMement humanise et, hors son nom, 
rien ne rappelle sa veritable nature. 

Le second fragment presente dans la description du Canon 
certaines analogies avec le Sutra versifie du chapitre V. Le 
Tsa tsang y forme mi pitaka distinct, dont le titre est 
explique ainsi : « les sujets des textes y sont multiples ; ils 
sont plus divers que dans les trois Corbeilles; c’est pourquoi 
on Fappelle la Corbeille des Melanges ». Ceci nous oblige a 
retablir pour Tsa tsang un original : Samyukta Pitaka. 
Ell outre, I’inclusion dans le Canon du Bodhisattva Pitaka 
porte a cinq le nombre des Corbeilles et prouve que notre 
texte a ete sinon redige, au moins remanie par les adeptes 
d’une secte mahayaniste. 

Le troisieme fragment enumere deux fautes d'Ananda. 
Celui-ci a supplie le Buddha d’autoriser les femmes a entrer 
en religion, et il a omis dhmposer a ses disciples le stage 
avant 1’ ordination. Cette seconde faute n'est pas mention- 
nee dans les autres recits du Concile, mais Tepisode des 
trente disciples qui redeviennent laics est racont6 en detail 
dans un Sarny ukta-agama traduit en chinois (cf. Tripit., 
ed. Tok., XIII, 4, p. 40=^). 


1. — (Tripit., ed. Tokyo, XXIV, 4, p. 57^ col. 6.) 


Pied-de-ba3uf ^ JH (GavampudP ?), pour deux 
raisons, ne pouvait demeurer en co monde. Pour quelles 
(raisons) ? Les pieds de ce bhiksu ressemblaieiit aux sabots 
d’un boeuf et, quand il etait rassasie de nourriture, il rumi- 
nait. Pour ces deux raisons, il ne pouvait demeurer en ce 
.monde. Si des bralimanes heretiques Tavaient vu ruminer, 
ils'se serai ent dit que les sramana mangent hors du lemps 
(fixd) et ils rauraient meprise. C’est pourquoi le Buddha le 
fit monter aux cieux, Dans le Hall de la predication de la 
Bonne Loi (Sudharma)b il s'assit en meditation (dhyana) et 
entra dans Textase {samadhi). 

Ordinairement le bhiksu Bien-eveille ^ ^ (Suprabud- 
dha) btait charge par les membres du Samgha de monter 
aux cieux. Apres le nirvana du Buddha, Kasyapa fit reson- 
ner le gai^di et convoqua une grande reunion du Samgha. 
Il prescrivit a A-na-liu ^ (Aniruddha) de contem- 
pler tout ITmivers pour voir si quelqifun manquait. Alors 
Aniruddha contempla Tunivers et (vit) que tous etaient 
venus a Texception du bhiksu Kiao-houan (Gavam- 

[padi]?) qui demeurait alors aux cieux. Alors on chargea 
Bien-eveille d’aller le convoquer et de le faire venir. 

Bien-eveille arriva au ciel des Trente-trois et le vit qui 


1. Lc nom de ce bhiksu qui, dans les autres rdcits du Concile, est unifor- 
mement Gavampati, est ici traduit en chinois par a Pied de boeuf », co qui 
suggcre un original *Gavampadi. La traduction « Pied de boeuf » n'est 
d’aiileurs pas une fantaisie du traducteur chinois, comme le prouve la suite 
immediate du rdoit. 

2. La grande salle du palais des dieux est souvent appelde Sudharma dans 
les textes bouddhiques. Cf., par exemple, Digha nikaya, II, p. 207 et S20. 
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entre dans le samadhi de rExtinction, dans le Hall de 
la predication de la Bonne Loi. II le re veil la en le toucliant 
du doigt et lui dit : a Le Bhagavat est entre dans le nirDdna 
depuis quatorze jours. Kasyapa reunit TAssemblee. 11 me 
charge de vous convoqiier. II faut que vous descendiez sur la 
tei're aii lieu ou se reunit TAssemblee. » Gavam[padi] 
repondit : « Le raonde est vide. A quoi bon y aller ! Je ne 
veux pas retourner sur la terre. Je veux entrer dans le nir- 
udna. )) Alors il remit son manteau et son bol a Bien-eveille 
qui s’en retourna aupres du Samgha. Puis il entra dans le 
nwvdna. Par ce recit, on voit que Bien-eveille est le premier 
de ceux qui montent aux cieux b 

2. — (Tripit., ed. Tokyo, XXIV, 4, p. 49*^, col, 12.) 

Alors Ananda dit : wLes textes sacres {king) incom- 
mensurables, qui peut les disposer en une collection? » Les 
textes sacres incommensurables sont les douze classes de 
sUtra. Ils sont immenses et extremement nombreux. On les 
recitait, le moment venu, sans tenir compte de leur ordre. 
Tantdt on enon^ait la premiere section, puis on recitait la 
dixieme. Tantot on enon(^ait la dixieme section, puis on 
expliquait la dcuxicme. Tantot on enongait la troisieme 
section, puis on recitait la onzieme. Il n'y avait pas d'ordre 
croissant ni decroissant. Cela ne pouvait former une collec- 
tion. Tantot ce qu’on recitait etait la Loi que le Tathagata 
a enoncee; tantot c’etaient les preceptes et les interdic- 
tions ; tantot c’etait (le traite sur) la rupture des liens; tan- 
tot c' etait (le traite sur) la renaissance parmi les deva et les 
hommesb Ce qu'on disait ainsi ne pouvait pas non plus 

1. Ce r6oit est le commentaire d’un passage de I’Ekottara-agama (ct. 
Tripit., 6d. Tokyo, XU, 1, p. 9“). 

S. 11 s'agit peut-6tre ici du traitd c61febre sur la renaissance au ciel (ou chez 
les dcca). Cf. Ligende de i’Empereur Agoka, p. 196, 198, 293, 200, 210, 35.3, 412. 
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former line collection. Ananda pensa : « Un suit un ; deux 
suit deux; puis trois, quatre, cinq, six, jusqu’a dix. 1.1 faut 
(lue toutes clioses aillent par categories. » D’aucuns dirent : 
« II ne convient pas de faire ainsi. Qu’on se conforme anx 
paroles du Buddlia. II ne faut pas les mettre en ordre et les 
confronter’. » 

Ananda pensa encore ; « Les textes sacres (qui constituent) 
la Loi sont iminenses. II faut les diviser en trois collections. » 
Ananda seal cut cette pensee. Un deva cheou,~f o-houei 
# {Suddhavasa) dit en secret a Ananda : « II faut pre- 
cisf'ment faire trois parts : premierement les textes lies 
I® (Sutra), deuxiinuement le P’i-rii (Vinaj/a), troisierae- 
ment A-p' i-t'a{Abhidharina). y) Les sit/m sont la Loi enon- 
cee par le Buddha soit pour les dera, empereurs et rois, 
soit pour les heretiques des sectes etrangeres. On les dis- 
tingue snivant leur objet. Cliacun pent les comprendre. Les 
sutra^ sont pareils a un fil (silira) (pii relierait I’objet (artha) 
et les principes, de sorte qudls assurcnt la pratique de la 
Loi. Uest pourquoi on les appelle ; k'i a lier ». 

Le P'i-ni (Vi.natja), ce sont les reglements prohibitifs. 
Pour les deux categories de religieux, il enonce les regies 
qui repriment’le desordre et empechent le mal, soit qu’il 
comprennc 250 articles, soit qu’il en coinprenne 500. II 
guide dans la Loi et ecarte la licence. OnFappelle le « 
sor intericur », parce que chez les rois le tresor secret n’est 
pas confie aux agents du dehors. II on est de merne de la 
Corbeille des defenses. Elle ne pent etre entendue ni vue 
par les Ardmamra. ni par les homines on les femmes qui out 
la foi pure (apasaka et upasika). C’ost pourquoi on I’appelle 
le Tresor"' des Reglements. 

1. Cette eontrover.se senible indiquer que cortaines 6colo.s ii’aclmettaieut 
pas la (livisioii des itcritures en pitaka ou clu moins le classeuierU mitn6- 
riquo de TEkottara. 

2. II ne .sendde pas que. le mot tsang ^ {pif-aka) ait ici le seins do « cor- 
beiile ». II signifie plutot « eiuilos oi'i Ton serre ce qui est pr6cienx : grain, 
tresors, etc. ». 
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L’Abhidliarma est la Grande Loi. On Tappelle « grande » 
parce ([u’elie (contient) les qnatre verites et la grande sagesse 
{pvajna). pjlle est le sceau et la banniere des precepies 
{dharma) ; elle detruit les viies perverses, Tignorance et la 
stnpidite profonde. C’est pourquoi on I’appelle la « Grande 
Loi ». On I'appelle aussi la « Loi incomparable »; (elle con- 
tient) les linit connaissances et les dix sagesses, les vnes 
exactes qui suppriment les coiirants; (elle fait) franchir les 
obstacles des trois inondes; il n’y a rien qui lui soit egal, 
c’est pourquoi on I’appelle la « Loi incomparable )). Kia- 
tchan-yen-tseu ^ |i)| ^ (Katyayanlputra), qiiand on eut 

compose la multitude des textes sacres, choisit I’essence de 
la Sagesse et la souinit au Buddha qui I’approuva. C’est 
pourquoi on i’appelle la « Corbeille de la Grande Loi ». 

Ananda pensa encore : « Le Sens iartka) de ces trois Cor- 
beilles est en relation avec les ti'ois clrMivrances |j|; (airnok- 
sa), Que sont les su.tra'^. Ce sent les principes de la sagesse 
merveilleuse en accord avec le Vide [siuiyata). Le Vinaya 
refrene le mal; il est mysterieux, parfait, inconditionne 
{anirnitta). La Grande L(n (contient) les vues correctes; elle 
est le cliemin qui conduit a Tabsence de desir [apranihita). 
C’est pourquoi il est dit ; les trois Corbeilles'sont les trois 
delivrances; leurs routes sont obscures et leur reunion mys- 
terieuseb » 

Ananda pensa encore : « Dans le grand texte original des 
sLitrn, le Sens est parhige en qnatre sections. Lesquelles? 
l.e sons du texte etant complexe et divers, il a fa,llu en dis- 

1. Dans ce passage, designe sans doute les trois Dimoksa ou plus 
exaclomcnt vimoksamakha qui sont les trois samadhi de iunyatd, niiiniitta 
et apranihita. L’auteur dtablit une relation entre les 3 pitaka et ces 3 snt- 
madhi. La bonne prajhd qui rdsulte du Sutrapitaka fait correctement 
pencHrer dans le sunyataoimoksa. La domination sur les pdches qui rdsulte 
du Vinaya aboutit a Yanimittaolmok.Ha. La sainyaydr.^U qui rdsulte de 
I'Abbidhartna {ah/d interprdtfe dans le sens de a grand » tna/ia-] est le che- 
min favorable ii V apraniliita. J'ntilise pour la redaction de cette note des 
renseignenients qui me sont obligearament fournis par M. L. de La Vallee 
■. '/Poussin. 
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poser les matieres successivement, par ordre de grandeur. 
La premiere (section) est celle de « un et plus » {ekotiara); 
puis celle qu'on appelle « moyenne n {madkyama ) ; la troi- 
sieme est dite « longue » (dirgha); la quatrieme est nominee 
« miMangee » {samyukta). 

« On prend un pour origine, et ensuite jusqu'a onze. Un, 
deux, trois, les sections se succedent dans I’ordre croissant. 
C’est pourqiioi on Fappelle « un et plus ». Le Moyen n'est 
ni grand ni petit, ni long ni court. Les elements (qui le 
composent) sent moyens. C’est pourquoi on Fappelle 
{( moyen ». Le Long enonce les clioses passees et lointaines, 
ce qui passe et ce qui demeure eternellement, le commen- 
cement et la fin, \QSiitra des Origines, les sept Buddha, les 
saints Rois, les sept joyaux [ratna). C’est pourquoi on Fap- 
pelle « long ». Les sutra (qui composent) le Melange sent 
des fragments juxtaposes. Ils sent malaises a reciter, malai- 
ses a retenir. Les sujets en sont multiples et divers, et le 
plaisir qu’on y prend rend les homines oublieux. (Fest 
pourquoi on le nomine « melange ». 

Quand Ananda eut compose les trois Corbeilles, pour 
resiimer dix textes sacres, il fit une gclthcV . Pourquoi cela? 
Pour que, dans Favenir, les eleves-recitants, craignant d’ou- 
blier ou de sc tromper, en voyant le titre du texte, se rap- 
pel lent le debut, rellcchissent et se souviennent. C’est pour- 
quoi j)our dix textes sacres il fit une gdtha. 

Ce (pi’on appello « Corbcille des Melanges » {Tact tsang], 
ce lie sont pas les paroles d’un seul hornme. Fjle a ete 
enoncee soit par le Buddha, soit par les disciples. Taniot 
ce sont des gathd de louanges (dites) par les deua ; taiilAt 
ellc enonce les causes resultant des existences antArieures 
du Bodhisattva an cours de trois jJjij fll^ [asarn- 

k!ujeya) \ Les sujets des textes ^ ^ {arthavdda)BQn\,i\m\- 

1. CI. ohapitre V, vers 193. 

2. Cf. chapUre V, vers 188, 
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tiples; ils sent plus divers que dans les trois CorbeilJes: 
r’est pourqiioi on Tappelle la a Corbeille des Melanges' ». 

Quaiid le Buddha etait en ce monde, le roi Ajalasatru 
inteiTOgiav le Buddha sur les pratiques des Bodhisattva. Le 
Talhagata exposa p(3ur lui la Loi. Ce roi demanda au Buddha : 

« Qu’esfc'Ce que la Loi ? » Le Buddha repondit : « La Loi est 
la. Corhcillc des B(tdhisattva [Bodhisativa-pitaka) . » Les 
sutra corrects de grand developpemeiit if {vaipa- 
ly a-siltra) tons inclus dans la Corbeille des Bodhi- 

sattva. Quand les Buddha precedents dtaient en ce monde, 
on la nommait la Corbeille des Grands-Hommes 
{mahdpurusa), Les Corbeilles qui ont ete composees par 
Ananda sent les quatre Corbeilles actuelles. Aw total, cela 
fait cinq Corbeilles. 

3. — (Tripib, ed. Tokyo, XXIV, 4, p. 5G, col, 14.) 

Kfisyapa dit aux hhiksuni : « Grandes stjeurs! il y a deux 
choses dont Ananda doit avoir honte, De quoi doit-il se 
repentir? C'est precisement parce que Ananda supplia le 
Buddha de sauver sa mere que la duree de la Loi fut reduite 
a niille ans. Ce fut une premiere (faute). Ananda avait 
soixaiite disciples. Recemment trente bhiksa retournerent 
dans la vie laiqne. Le Buddha a pose cette regie i)our le 
salut des disciples : <( .Si iin hue ayant la foi vient dernandcr 
la Vole, il faut le mettre a I’eprcuve pendant sept jours. 
Si iin hereliqiie vient demander la Voie, il faut le mettre a 
repreuvo pendant quatre mois*. » Pourquoi cette indgalite? 
Parce que e'est parfois dans une mauvaise intention que les 
adeptes des sectes etrangeres veulent demander le Long et 
le Court". On commence done par les mettre a repreuvo 

1. Cf. chapitre V, vers 190. 

XC Cf. Ma/idpagga, I, 38. 

3. L’ensoignement d.u Buddha dtait tant6t rdsuni6 en queiques .‘syllabes, 
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a (in cle savoir s’ils sont parfaitement siiiceres. An contraire, 
Ananda les sauva des leur arrivee. C’est la seconde faiite 
dont il doit avoir honte. Void pourquoi ces iTbniQ bhiksu 
s’oii I'etoiu'nereut : ayant entendu dire que, dans les 96 
sectes di verses, Ananda est le premier de ceux. qui ont la 
sagesse complete ^ ^ [samyag-jhana) , ils demanderent 
a Ananda de les sauver, parce qu’ils desiraient la sagesse 
complete. Mais Ananda, refusa de leur exposer la sagesse 
complete. C’est pourquoi ils renoncdent a leur premier 
dessein. La-dessiis, ils s’en retournerent. Une fois partis, 
ils ne manquerent pas de denigrer Ananda et de dire qu’il 
n’avait pas la sagesse parfaite... » 

tantot d(Jvelopp6 en sermons. C’e.st sans doute ce qu’il faut entendre ioi par 
« ie Long et le Court ». 



II 


Extrait clu Ta pei king. 

L’extrait suivant du Tapei king 0 fM (Nanjio n" 117; 
Tripit., Tok., XI, 9, p. 101'’, col. 7) n’est pas, a propre- 
ment parler, line relation du Concile, mais un r6cit anticipe 
des evenements sous forme de proph^tie attribuee a Sak^ni- 
muni. Celiii-ci dit a Ananda comment devront etre reiinies 
les Ecritures apres le parinirmna du Buddha. Les textes 
sacr6s sont alors (inumer^s, et nous apprenons comment etait 
constitue le Canon de la secte mahayfiniste a laquelle appar- 
tenait le Ta pei king. Les Pitaka etaient au nombre de 
trois et le premier on ^ravaka. Pitaka comprenait les douze 
sections traditionnelles : Sutra, Geya, etc. Les premiers 
sutra nommes rappellent par leur titre les textes du Dlrgha 
Agama. 

Tripit., ed. Tokyo, XI, 9, p. 101’^, col. 7. 

En ce temps-la, Ydyusmat ^ Ananda dit au Buddha : 
({ 0 Bhagavat, comment vais-Je maintenant pratiquer rQUil 
de la Loi* ? Si je pratique TCEil de la Loi correcte du Bud- 

1. II semble que Sagesse-Vie ^ soit une traduction fantaisiste de 

ddcoinposd en (( vie I) et mati ((intelligence)). 

2. GEil de la Loi ddsigne sans doute ici la Loi comparde a ce qu'il y a de 
plus prdcieux. 
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dha, comment faire pour cju’elle demeure longtemps parrai 
les deva et les hommes, qii’elle soit largeinent pratiquee et 
qu’elle se repande? 6 Bhagavat, comment pourrai-je en 
outre reiinir I’CEil de la Loi? Comment faire pour Tex- 
primer? » 

Quand (Ananda) eut ainsi parle, le Buddha dit a Ananda : 
« Apres mon Extinction {nirvana), lorsque les Vendrables 
et la multitude des d/uVrsiC reuniront la Loi {Dharma) et le 
P’i-ni (Vinaya), le Venerable Mahakasyapa sera le chef 
supreme. Alors, 6 Ananda, ce Vdnerable et la multitude des 
poseront ces questions : « En quel lieu le Bhagavat 
a-t-il prononce le Grand A-po-fo-na PilJ iR {Aoa- 

ddna)"> En quel lieu a-t-il prononce le Mo-ho-in-t’ o-na 1^ 
M JB M {Mahanidana) ? En quel lieu a-t-il prononce le 
Grand-rassembler-loi dk ^ {Mahasanglti)^^. En quel 
lieu a-t-il prononce le Cinq-trois-loi H En quel 
lieu les deca vinrent-ils I’interroger? En quel lieu Sakra 
demndra rinterrogea-t-il? En quel lieu descendit-il de 
chez les dem.^. En quel lieu prononqa-t-il le Brahma-lilet 
% H {Brahmajcila) su,tra'’^ Et ainsi de suite, Les b/nksu 
te demanderont encore : 0 x^nanda, en quel lieu le Buddha 
a-t-il prononce les sutra'^ En tjuel lieu les gey a'} En quel 
lieu les vydkarana'^. En quel lieu les ydthd^. En quel lieu les 
uddna'^. En quel lieu les niduna'^ En ([uel lieu les itwrttakag 

1. 11 ressoft de ce passage que, dans la secte a laquelle apparlenait le Ta 
pci king, on se reprdsentait I’Assemblflie du Concile coniine forni6e non 
exclnsivement d'Arhaf., mais encore de simples iAr/i'sa. 

2. Mahdoadana, \e Mahdiuddna et le sent ^ mtra du Dtrgha- 

ilgama tradnit en chinois, num6rot6s respectivement 1, Id et 9 et anxquels 
correspondent les 14, 15 et 33 du pali. 

3. II s’agit peut-fttre ici d'nn mtra sur le.s 5 defenses et les 3 refuges 
comine celui dont. la traduction chinoise porte le n" 605 dans le catalogue de 
Natijio. 

4. La (( question do fulcra » est Le titre du 14* sTara du Dirg/ia-dgama tra- 
duit oil cliinois (cf. Digha nikdya, n® 21). La « descente de cliez les deva (?) )> 
doit etre le titre d'uii siitra qui racontait comment le Buddha redescendit 
du del apres avoir prechd sa Loi chez les dieux, Eniin le Brahmajdla est 
le 21' de la Collection chinoise et le 1*’’ de la Collection palie. 
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£ 4.1 quel lieu Iqb jdtaka'^. En quel lieu les vaipulya"^ Eii quel 
lieu les amidana^. En quel lieu les adbhutadliarma^ £4i 
que! lieu, les upadesal 0 Ananda, en quel lieu le Buddha 
a-t-i 1 prononce la Corbeille des Auditeurs i^raDaka-pitaka) ? 
En quel lieu le Buddha a-t-il prononce la Corbeille des 
Pratyeka Buddha ^ {Pratyeka-biicldha-pitaka) ? En 
quel lieu le Buddha a-t-il pronoiice la Corbeille des P’oii- 
sa {Bodhisattva-pitaka)^. 6 Ananda, ces bhik^u t’ayant 
alors interroge ainsi, voici comment tu devras reponclre : 
C’est ainsi que j’ai entendu ; une fois, le Buddha residait au 
royaiime de Magadha et, sous I’arbre de bodhi, il venait de 
reaiiser le Correct-eveil (sam^a/i'samhod/h)... C’est ainsi 
que i’ai entendii; une fois, le Buddha residait dans la ville 
de K'ie-ye flu fS (Gaya)... » 



Ill 


Extrait du P’ou-sa ich’ou fai king. 

Le recit suivant da Premier Goncile, netteraent inaluiya- 
niste, est tire d’lin « Vaipulija-sutra sur la doscente du 
Bodhisattva quittant le ciel des Tusita pour s’incarner 
dans le sein de sa mere » # il ^ W I'P # 

M (Tdk , XI, 10, p. OP’otsuiv.). Gesutra en 7 chapitres ’ 
et 38 sections a ete traduit entre 384 et 117, sous la dynastie 
des Ts’in posterieurs, par un svcunana de Leang-tcheou, 
nomine Tckoa Fo-nien ff, II a ete catalogue par 
Nanjio sous son titre abrege : P’ou-sa tch’ou t’ai king ^ 
m M fl (Nanjio n« 433). 

Le principal interet de ce fragment est de nous donner 
l’in\'entairo d’un Canon mahayaniste en huit pitaka que 
nous lie connaissons pas aiitrement. La premiere Corbeille 
do C(.'. Canon etait preciscinent formee par le Siltva de la 
Descente du Bodhisattoa., d’ou nous avoirs tire ce recit du 
Premier Goncile. 

1. [La division en 7 ch. est celle de I'ddition de Cor(ie, niais la division en 
5 ch., iiidiqu6(-; jnir Nanjio, est dgaleuiont aneienne, car on la trotive dejii 
dan.s un des niamiscrits rapportds de Toueii-houaag par sir Aurel .Stein. — 
■ P. Pelliot.] 



^ Ell ce temps-la, sept jours et sept iiuits apres que le 
Buddha fut entre dans F Extinction {nirvana), le Grand 
Kasyapa dit aux 500 Arhat : « Frappez le ganc^i pour reunir 
FAssemblee. Vous, les 500, rendez-vous dans les dix direc- 
tions, vers les mondes de tons les Buddha. Tons ceiix qui 
ont obtenu letat d’ Arhat, les six penetrations surnatu- 
relles et la perception nette, rassemblez Ics au eomplet dans 
ce Jambiidvipa et qu’ils viennent (pres du lieu situe) ontre 
les deux arbres jurneaux. (Dites-leur :) « Le Buddha S^akya- 
muni a maintenant quitte la vie et est <3iitre dans le pa/‘i- 
nirvaiia. La cremation terminee, on a elevedes.s/lttpa formes 
des sept substances precienses. Voici qiFon reunit FAssem- 
blee pour pouvoir publier le veritable (?) « corps de Loi » 
{dharmakaya) dont la nature est sublime. « Vous tons, 
hiltez-vous de les reunir pour ecouter etrecueillir les paroles 
cachees et exeellentes. » 

Aloi's les 500 Arhat, ayant repu les insi ructions du Giiind 
Kasyapa, grace ii leur puissance inagi(|Lie {vddhi pada) , dans 
le temps ((u’il faut a im homme pour nqjlier le bras tendu, 
[larvinii'iU dans les dix directions aux tclt!a~t’oa ;^lj 
([/^/i!r/r///o]/os7V/-n) nombreux comme les sables du Gauge. 
Ils reunirent les Arliat, et il se trouva une nuiltitude de 
804. 000 individus qui vinrent s’assenibler dans le inonde de 
la ])atience fi-, (.saA«/o/i‘a) pour ecouler et rece.voii' les 
Paroles de la Loi. 


1. Cf. Tripit,., Tok., Xf. 10, p. O?” col. 12. 
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En ce temps-lii, Kasyapa, voyant que I'Assemblee s’etait 
reiinie, dit a Upali : « Vous etes le wei-na H |{5 [kai^ma- 
dana). Appelez Ananda pour qii’il descende, » Alors il 
requt cet ordre, appola, fit desceiidre Aiianda (et lui dit) : 

« Vous etes le serviteur du Buddha. Maintenant vous avez 
de grands torts envers nous. En avez-voiis conscience ? » 
Ananda dit au Grand Kasyapa : a Ne recherchez pas quels 
torts graves j’ai envers la sainte Assemblee. » Kasyapa dit 
il Ananda ; « Qu’est-ce a dire, 6 Ananda? Le Buddha a pro- 
nonce ces paroles sacreies : « Si quelqu’un a obtenu la Voie, 
Tetat d’Arhat, les six penetrations surnaturelles et la per- 
ception nette, est verse et applique dans la pratique des 
quatre pouvoirs inagiques {rddliipada) , il pent res ter vivant 
pendant le reste du kalpa. » Pourquoi es-tu reste silencieux 
et n’as-tu rien rdpondu au Buddha,? » Alors Aniiruddha fit 
sortir Ananda. 

Un instant apres, il fit coinp;iraitre Ananda en presence 
(de f Assemblee). En rappelant des choses anciennes, on 
rdprimanda Ananda, Alors Ananda. I’esprit trouble, se dit 
en lui-meme : « 11 n’y a pas longtemps que le Buddha s’est 
dteint et Ton me fait honte ainsi! » Alors il pensa aux qua- 
tre soutiens de la pensee {smriyupasthdna), aux quatre 
rejets de la pensee (prahdna), aux ((uatre pouvoirs magi- 
ques (rddliipada), aux cinq organes des sens (indriya), aux 
cinq forces \hala), aux sept (pcnsces de la) Bodhi (hodhyan- 
ya), aux huit (piirtics de la) Voie (drydstcinyamdrrja). Il 
discerna I’origine de la douleur, son accmmilation, sa des- 
truction et le fruit de la Voie. Alors, en presence de I’Assern- 
blcc, i! devint Arliat. Ses irnpiiretes furent supprimees; 
clairement, il eut la grande intuition. La sainte Assemblee 
dit : « C’cst bien! » et les deoa approuvorent en chantant. A 
ce moment, la terre trembla six fois. Le.s deoa repandii’ent 
des lleurs, firent entendre une musique harmonieuse (et 
dirent) : « Sa forme et son corps sent entres dans 1’ Extinc- 
tion (nirDdna). Le corps deLoi (dharmakaya) parait dans le 
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monde. II fait prosperer les etres vivants et nombreux sont 
ceus qui eii prolitent. )) 

Alors on fit monter Ananda sur un siege eleve, forme des 
sept substances precieuses. Kas,yapa dit a Ananda : a La 
Loi que le Buddha a enoncee (repete-la) mot pour mot, et 
fais en sorte qu’il n’y ait pas de lacune. Que la Corbeille des 
Bodhisattva soit rassemblee en line Collection. Que la Cor- 
beille des Auditeurs {srdvaka) soit rassemblee en une Col- 
lection. Que la Corbeille des Reglements et defenses forme 
aussi une Collection. » 

Alors Ananda, elevant la voix, proclama : « C’est ainsi que 
j’ai entendu; une fois... » Et il dit en quel lieu se trouvait 
le Buddha. 

Kasyapa et la totalite de la sainte Assemblee laisserent 
tons tomber leurs larmes; ils pleuraient de compassion et 
ne pouvaient se contenir : « Helas! (disaient-ils) la vieil- 
lesse et la mort sont comme des illusions, comme des appa- 
ritions magiques. Hier nous voyions le Buddha. Aujour- 
d'hui on nous repete ses paroles pour que nous les eiiten- 
dions. » 

Parmi les Paroles sacrees qui furent tout d'abord enon- 
cees, la Corbeille de la Descenle (du Bodhisattva) 
la premiere. La Corbeille Milieu-obscurite {Antard- 
bhaoa)- fut la seconde. La Corbeille des Mahdt/ana-oai- 
pulya {suira) fnt la troisieino. La Corbeille des Reglements 
et defenses fut la quatriemc. La Corbeille des dix stages des 
Bodhisattva -p {L {Daiabhumika) '^ fut la cinquieme. Le 
Tsa-tsang fut la sixieme. La Corbeille du Foudre ( Vaj- 
rapitaka) fut la septieme. La Corbeille des Buddha fut 

1. La Corbeille de la Descente du Bodhisattva n’est autre que le s^u.tra 
d’oi'i aous avoiKS tir6 ce r6oit du Premier Concile. 

2. L’ A/itara-hkam-sutra (Tok , XI, 10, p. 98* et sniv. ; Naiijio n» 463) a 

et6 traduit en chinois par rc/ioa eiitre 38-4 et 417. 

3. Le DasabhiUnika-satra se prdserite tantdt isolemeiit, tantot oomme un 
de.s Elements de la grande collection Amtamsaka. II est clair qu’il etait 
isold dan.s le Canon dont nous avons ioi un inventaire. 
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hi luiitieme. Cehi forma la totalite des preceptes {dharnia) 
et Paroles sacrees du Buddha Sakyamuni. 

Le hiiitieme jour du deuxieme raois' il devint Buddha. 
Le huitieme jour du deuxieme mois il fit tourner la roue de 
la Loi. Le huitieme jour du deuxieme mois il soumit Mara. 
Le huitieme jour du deuxieme mois il entra dans le parinir- 
vana. . 



DEUXlfilME PARTIE 


Le Conoile d’apres les Vinaya 



CHAPITRE I 


Le recit du Concile dans le Ciillcwagga pali 
et le Yinaija des Mahtsasaka . 

Parmi les recits du premier Concile contenus dans les 
traites de Discipline, celui du Vinaya des Mahisasaka pre- 
sente des affmites particulieres avec la XP section du 
Cullavagg^i pali. C’est pourquoi nous avons reuni les deux 
textes dans ce chapitre. Les problemes importants que 
souleve leur comparaison seront studies dans la Troisieme 
Partie. 

La XI® section du Cullamgga est comment4e au debut 
de plusieurs atthakathd : Samantapdsdclikd, Sumangala- 
vildsini. Pour Fetude du recit du Concile contenu dans ces 
atthakathd, on a interet a s’aider de \?htikd Saratthadipanl, 
de la version chinoise de Samantapasadika (Naiijio, n®1125), 
et d’un passage parallele dans Paramatthajotikd, I, p. 11-13. 
Dlpavarnsa et MuAamwsa fournissent en outre des t6moi- 
gnages assez aberrants sur les traditions des Sthavira rela- 
tives au premier Concile. 

Lc iVIi-cha-sai pou won fen lia ^ 

a Vinaya eii cinq parties de FEcole Mahisasaka )) (Nanjio, 
n® 1122; cf. Pr. Ch. Bagchi, Le Canon bouddhiqueen Chine, 
I, p. 363-4) a etc tradiiit en 423-4 par Buddhajiva, maitre 
de Vinaya du Cachemire, assists de plusieurs religieux et 
lettres. L'original avait 6t6 apporte de Ceylan par Fa-liien, 



Giillavagga, XI 

1. ^Alors le Venerable 
Maha-Kassapa dit aux bhik- 
khu : « Or done, freres, iin 
jour je suivais la grand'- 
route de Pava k Kusinara, 
accompagne d’une grande 
confr6rie (samgha) de bhik- 
khu au nombre de cinq 
cents. Alors, freres, quit- 
tant la route, je m’assis 
auprbs d’un arbre. A ce 
moment, un ascete nu [dji- 
tsaka) qui avait ramasse A 
Kusinara une fleur de man- 
ddT'ava^ suivait la grand’- 
route vers Pava. De loin, 
freres, j’apergus cet ascete nu 
qui s'approchait et, Tayant 
YU, je dis a cet ascete nu ; 
« Frere, tu connais notre 
Maitro? — Certes, frere, jo 


Vinaya des Mahisasaka 

(Tripip, 6d. Tok., XVI, 2, p, 68») 

1. En ce temps-la, peu 
de temps apres le nirvmia 
du Bhagavat, le Grand Ea- 
sy apa etait a Vaisali aupres 
de TEtang du Singe, dans la 
salle de deliberations du Pa- 
vilion a etages {Imtdgdra), 
accompagne d’un grand sam- 
gha de bhiksu au nombre 
de cinq cents, ^qui tons 
etaient arhat a I’exception 
d’ Anandab II dit aux bhiksu ; 
« Autrefois, comme je me 
dirigeais du royaume de 
Po-sun (Pd/)d)''' vers la ville 
de Kusi(nara), j’appris, sur 
le cbemin entre ces deux 
pays, que le Buddha-Bha- 
gavat etait entre dans le 
parinirodna. Le ccour perce, 
je ne pouvais me ressaisir. » 


1. Le r6cit commence en pali d'une manifero abrupte el sans niduna. Au 
contraire, le Vinaya des Mahisasaka situe la scfene a Vaisali. 

2. Cette attitude n’est pas fortuite. Ua texte jaina, VAupapatika sutra 
nous apprend que certains Ajiviya (pali cijloaka) portaient habituellement 
une fleur de lotus (uppala) ; 6dit. E. Leurnann, p. 14 et § 120. II est vrai que 
notre ajioaka porte une lleur de manddraoa, mai.s on pent admettre que le 
parfum de la fleur de lotus servait a ^carter les influences rnalignes et que 
oe r6sultat pouvait 6tre encore inieux rdalisd au moyen d'une fleur cdleste. 

3. Po-sun est gdndraleraent un nom de Mara ale Mauvaisa. II designe 
ici la ville appel^e en pali Pava et permet de restituer pour elle un nom 
dialectal Papa. Cf. Le Pariniredp.a et ks Funerailles du Buddha, p. 53, n. 
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le connais ; il y a sept jours 
aujourd'hui que le samana 
Gotama s’est 6teint; c’est a 
cette occasion que j’ai ra- 
masse cette fleur de manda- 
rava. » 

Parmi les bhikkhu non 
encore d61ivres des passions 
qui se trouvaient 1^, les uns 
pleurent en tendant les 
bras ; d'autres ren verses tom- 
bent a terre, se roulent sur 
le sol: « Trop tot, pensent- 
ils, le Bienheureux s’est 
eteint; trop tot le Sugata 
s'est eteint ; trop tot TGEil a 
dispar u du inonde. » Quant 
aux bhikkhu delivres des 
passions, recueillis et cons- 
cients, ils se resignent (en 
pensant) : « Les composes 
sont impermanents ; com- 
ment pourraient-ils (n’etre 
pas d6truits) ? » 

Alors, freres, je dis ceci 
aux bhikkhu ; « Assez, freres, 
ne pleurez pas ; ne vous 
lamentez pas. Freres, le 
Bienheureux n’a-t-il pas au- 
trefois declare ; « II est dans 
la nature de tout ce qui est 
cher et agreable que nous 
en soyons separes, prives, 
6loignes. » Puisque tout ce 
qui est ne, produit, com- 


Dans les villages, parmi 
les bhiksu, bhiksunt, updsaka 
et updsikd, les ims tom- 
baient a terre, d’autres se 
roulaient sur le sol, tous se 
lamentaient et criaient : « Oh ! 
combien vite 1 Helas ! avec 
quelle rapid! te le monde 
est devenu vide ! I’CEil du 
monde s’est eteint. » 
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pose est par nature voUe a 
la destruction, comment se- 
rnit-il possible que des etres 
ne fussent pasdetruits?Une 
telle condition est irreali- 
sable. » 

2. En ce temps-la, freres, 
ce meme Subhadda, qui 
avait embrasse la vie reli- 
gieuse dans sa vieillesse, etait 
assis dans cette compagnie. 
Alors, freres, ce Subhadda, 
qui avait embrasse la vie 
religieuse dans sa vieillesse, 
dit aux bhikkJm ; « Assez, 
freres, ne pleurez pas; ne 
vous lamentez pas ; nous 
sommes enfin delivres de ce 
grand samana. Nous etions 
exced^s de ses observations : 
« Ceci vous est permis; ceci 
ne vous est pas permis. » 
Nous ferons desormais ce qui 
nous plaira ; nous ne ferons 
pas ce (pic nous ne voudrons 
pas faire. )) 

3 . (Kassapa ajouta ) \ : 
(( Ell bien! freres, si nous 
cliaiitions ensemble la Loi 
{dhamma) et la Discipline 


2. Or, Po-nan-t’o ||| 
(Upananda), qui m’avait 
precede en ce lieu, arretait 
les gens en leur disant : 
« Get clyusmat (le Buddha) 
disait toujours ; (( Faites ceci, 
ne . faites pas cela. )) Nous 
sommes maintenant delivres 
de ce tourment. Calmez- 
voiis; il ne s'opposera plus 
a ce que vous ferez. A quoi 
bon vous lamenter ensem- 
ble?)) 


3. En entendant ces pa- 
roles, mon chagrin redoubla. 
((Bien que le Buddlia soit 
entre dans le nirvana, dis-je. 


1. Pour rendre plus clair le ddbut de ce rdcit, j’aiajoutd au ddbut du ^3 : 
« Kassapa ajouta », et au ddbut du § 4 : « les b/iikkhu dirent)). Ces additions 
inAtaient d’ailleurs fournies par Sarnantapas. ; p. 6, 1. 1 et 6. 



CULLAVAGGA ET VINAYA MAHISASAKA 137 

{otnaya) avant qiie le mal le Vinaya^ demeure. Nous 
ne se repande et que le Men devons unir nos efforts pour 
ne soit mis a I’ecart, avant le rassembler. Empeclions 
que rindiscipline ne se re- Upananda et les autres do 
pande et que la discipline ne fonder une confrerie separce 
soit mise a Tecart, avant que et de detruire ainsi la Loi 
les mediants ne soient forts correcte. » Les hhiksu ap- 
et que les bons ne soient prouverent tons et dirent a 
faibles, avant que les indis- Kasyapa^ : « Ananda a tou- 
ciplines ne soient forts et jours servi le Bhagavat ; (son 
que les disciplines ne soient esprit) est perspicace et pe- 
faibles. )) netrant, il est (6a/ui- 

sruta) Qi retient comple- 
tement les Corbeilles de la 
Loi. II faut maintenant I’au- 
toriser a rester parmi ceux 
qui vont rassembler le Vi- 
naya. » 

4 . (Les bhikkhu dirent) : 4 . Kasyapa dit : « Ananda 

« Que le reverend thera est encore au stage “ de Te- 
clioisisso done des bhik- tude. II lui arrive d’agir par 
khu.)) Alors le Venerable desir (cAa^ida), haine {doe- 
Malia-Kassapa choisit cinq sa), aveuglement (moha) et 
cents arahat moins im. Les crainte {bhaya)^; il ne faut 
bhikkhu dirent au Vene- pas le tolerer (parmi nous) . » 
rable Malia-Kassapa : ((0 
Reverend! le Venerable 

1. Noter qu’en chinois, dans tout ce paragraplie, il n’est question que du 
Vinaya et non, coinme en pali, du Dhamma et du Vinaya. Il semble qu'ici 
les tendances vinayistes des Mahisasaka soient encore plus accentudes que 
celles des Sthavira. Cf. aussi les §§ 7 et 8 du raeine rdcit. 

g. Il laudrait « et me dirent », puisque le rdoit est piacd dans la bouclie 
de Kasyapa. 

3. Le mot que je traduis par « stage » est en chinois : « terre »; slcr. 

bhurnl. Sur la sekk/id hhunii, cf. Childers, Diet,, s. v. 

4. Ce sont les quake agati. 
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Ananda,bien qu'ilsoit encore 
au stage de I’etude (sekha), 
ne pent tomber dans le 
peche (ap'ajJ?) par desir, hai- 
ne, ayeuglement ou crainte; 
et, aupres du Bienheureux, 
il a largement acquis la con- 
naissance de la Loi et de la 
Discipline. Que le reverend 
ther'a choisisse done Anan- 
da. » Alors, le Venerable 
Maha-Kassapa ohoisit le Ve- 
nerable Ananda. 

Or Ananda se trouvait a 
Vaisali. Jour et nuit il pre- 
chait constamment la Loi 
aux quatre assemblies {de 
Miles). La multitude allait 
et venait presque aussi (nom- 
breuse) que lorsque le Bud- 
dha vivait encore. 



5. Il y eut un bhiksu de 
Vrji qui, dans le pavilion, 
s'assit en dhydna. A cause 
du tumulte il ne put attein- 
dre le samadhi de la deli- 
vrance (vimoksa). Il fit cette 
reflexion: ((Ananda est main- 
tenant au stage de I’etude. 
Il faut qu’il fasse ce qui est a 
faire pour obtenir (I’etat d'ar- 
hat), et il ne le fera pas en 
restant constamment dans le 
vacarme et (au bruit) des pa- 
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Yardages. » Etant entre dans 
la contemplation, il vit qii’ A- 
nanda ferait ce qui est a faire. 
Puis il fit cette reflexion : 
« Je vais maintenant lui dire 
comment se detacher des 
clioses idharma) pour que, 
grace (a cet avis), il com- 
prenne. » Alors il se reiidit 
aupres d’Ananda et lui recita 
cette gatha^ : 

Dans un lieu paisible, 
assieds-toi sous unarbre, 

I’esprit fixe siir le nir~ 
vdna. 

Medite sans distraction. 

A quoi bon les longs dis- 
cours? 

6 . Les dirent aussi 

a Ananda : 

« Il te faut rapidement 
faire ce qui est a faire. Le 
grand Kasyapa ddsire main- 
tenant rassembler le Vinaya 
et la Loi [dlLarma], et il ne 
t' autorise point a rester par- 
mi ceux (qui en sont char- 
ges).)) Ananda, ayant entendu 
la gdtha recitee par le bhik- 
su de Vrji et ayant appris 
que Kasyapa ne rautorisait 
pas a rester parmi ceux qui 
rassembleraieiit le Vinaya, 


68b 
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5. Alors les thera bhikkhu 
eurent cette pensee : « Oil 
allons-nous chanter ensem- 
ble laLoi et la Discipline? )) 
Alors les thera hhikkhu eu- 
rent cette pensee : « A Ra- 
jagaha, 4a chere est abon- 
daiite et nombreiix sent les 
gites. Si, resiclant iiRajagalia 
pendant la saison des pluies, 
nous Y cliantions ensemble 
la Loi et la Discipline sans 


marcha de long en large 
avec zele pendant le debut, 
le milieu et la derniere partie 
de la nuit; il reflecliit, aper- 
Qut de loin la Delivrance, 
mais ne reussit pas a Tattein- 
dre. Quand la derniere partie 
de la nuit fut ecoulee, le 
corps brise de fatigue, il vou- 
lut se coucher un pen. Alors 
Cjuesa teten’avait pas encore 
touche I’oreiller, soudain, 
ses couraiits furent epuises. 

7, Les bhiksu, I’ayant su, 
dirent a Kasyapa ; « Ananda, 
la nuit derniere, a obtenu la 
Delivrance. Il faut mainte- 
nant rautoriser a sieger par- 
mi ceux qui vont rassembler 
le Vinaya. )) Kasyapa bauto- 
risa aussitdt. 

8. Alors Kasyapa eut cette 
pensee : « Grande est la 
quantite d'aliments, de cou- 
ches et de literie necessaire 
pour distribuera ceux qui ras- 
sembleront le Vinaya. C’est 
seulement a Rajagrba qu'il y 
en aura en quantite sutlisante 
pour en distribuer (a tons). )) 
Alors il fit cette proclama- 
tion au milieu du samgha : 
« Les cinq cents arhat ici 
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que d’autres bhikkhu puis- 
sent resider a Rajagaha pen- 
dant la saison dos pluies?)) 

Alors le Venerable Maha- 
Kassapaproposa cette resolu- 
tion a Tassemblee : « Freres, 
que Fassemblec m’ecoute ! 
Si Tassemblee le jiige oppor- 
tun, qu’elle autorise ces cinq 
cents bhikkhu a resider a 
Rajagaha pendant la saison 
des pluies et a chanter en- 
semble la Loi et la Discipline 
sans que d’autres bhikkhu 
puissent resider a Rajagaha 
pendant la saison des pluies. 
Telle est la resolution. Fre- 
reS; que rassemblee m’e- 
coiite! L’assemblee autorise 
ces cinq cents bhikkhu a re- 
sider pendant la saison des 
pluies a Rajagaha et a chanter 
ensemble la Loi et la Dis- 
cipline, sans que d’autres 
bhikkhu puissent resider a 
Rajagaha pendant la saison 
des pluies. Quiconque, par- 
mi les VenerableSj approuve 
le choix de ces cinq cents 
bhikkhu afin que, rosidant a 
Rajagaha . . . . , qu’il se taise. 
Quicon(j[ue n’approuve pas, 
qu’il parle. Ces cinq cents 
bhikkhu sont autorises par 
rassemblee a chanter ensem- 


presents doivent se rendre a 
Rajagrha pour y passer la 
saison des pluies et nul autre 
ne pent s’y rendre, » 
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ble la Loi et la Discipline. 
Approuve. . . . compris. » 

7 . Alors les thera bhikkhu 

se rendirent a Rajagaha pour 
chanter ensemble la Loi et 
la Discipline. Et les thera 
bhikkhu eurent cette pen- 
see : Cl FrereS; le Bienheureux 
a recommande de ' reparer 
les degats. Freres, si nous 
reparions les degats pendant 
le premier mois (de la saison 
des pluies) et que, reunis 
pendant le mois du milieu 
(de la saison des pluies), nous 
chantions ensemble la Loi 
et la Discipline ? » Alors les 
thera pendant le 

premier mois, reparerent les 
degats. 

8. Alors le Venerable 
Ananda (pensa) : « C'est de- 
main la reanion; il ne con- 
vient pas que j’y aille, moi 
qui suis encore au stage de 
I’etude. » Ayant done passe 
la plus grande partie de la 
nuit dans la meditation rela- 
tive au corps {kdyagatdsati), 
(il se dit) a Faurore : «Je 
vais me coucher» ; et il se 
courba; dans Finstant ou, 
sa tete iFayant pas encore 


9. Quand il eut fait cette 
injonction, les cinq cents 
arhat se rendirent a la ville 
de Rajagrha. Au premier 
mois de Fete, ils reparerent 
les cellules et la literie. Au 
deuxieme mois, ils se livre- 
rent aux meditations sur la 
Delivrance. A partir du troi- 
sieme mois, ils s’assemblerent 
tous en un meme lieu. 
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touche Toreiller, ses pieds 
avaient quitte le sol, son 
esprit, detache du monde, fut 
liber6 des courants {dsava). 
Et le Venerable Ananda, 
etant arahat, se rendit a 
Fassembleeb 

9. Alors le Venerable Ma- 
lia-Kassapa proposa a Fas- 
semblee cette r6solution : 
« Freres, que Fassemblee 
m’ecoute! Si Fassemblee le 
juge opportun, jhnterrogerai 
Upiili sur la Discipline. » 
Le Venerable Upali proposa 
a Fassemblee cette resolu- 
tion : « Freres, que Fassem- 
bl6e m’ecoute ! Si Fassemblee 
le juge opportun, je repon- 
drai aux questions du Vene- 
rable Maha-Kassapa sur la 
Discipline. » 


10 . Alors Kas 3 'apa pro- 
posa an samgha cette reso- 
lution F: {( 0 Reverends ! Que 
le samgha ecoutel Je vais 
maintenant dans le samgha 
interroger Upali sur le Sens 
du Ph-ni (Vinaya). Si le 
samgha le juge opportun, 
que le samgha prenne pa- 
tience et ecoutel Telle est la 
resolution. » 

Alors Upali proposa ega- 
leinent au samgha cette re- 
solution : {( 6 Reverends ! 
Que le samgha ecoutel Je 
vais maintenant repondre 
(aux questions de) Kasyapa 
sur le Sens du Vinaya. Si le 
samgha le juge opportun, 
que le samgha prenne pa- 


1. Cette derui&re phrase a 6t6 omise dans la traduction de Rhys Davids 
et Oldenberg. 

2. On pourrait traduiro plus simplement : Kasyapa dit au samgha — 
mais il ne parall pas douteux que Toriginal portait I’dquivalent de la formule 
palie ; saingham napesi, qui a dans ces textesune valeur technique et qu’on 
peut traduire : proposa au sanigha cette resolution. J’ai done adopts la mfime 
formule en traduisant le texle chinois. 
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Alors le Venerable Maha- 
Kassapa dit an Venerable 
Upali : « Frere Upali, oti le 
premier pcirdjika a-t-il ete 
promulgue? — A Vesali, 6 
Reverend ! — Concernant 
qui ? — Concernant Su- 
dinna, fils de Kalanda. — A 
propos de quoi ? — A propos 
de la fornication. » Ainsi le 
Venerable Maha-Kassapa 
demanda an Venerable Upali 
Tobjet du premier pdrdjtka, 
Toccasion, rindividu, le pre- 
cepte (principal), les pre- 
cep tes secondaires, la culpa- 
bilite, la non-culpabilite. 


« Frere Upali, ofi le second 
pdrdjika a-t-il dte promul- 
gue ? — A Rajagaha, Reve- 
rend 1 — Concernant qui ? 
— Dbaniya, le potier. — A 
propos de quoi? — Prendre 
ce qui n'a pas ete donnd. » 
Ainsi le Venerable Maha- 
Kassapa demanda an Ve- 


tience et ecoute! Telle est la 
resolution. » 

Kasyapa iiiterrogea aus- 
sitot Upali : a En quel lieu 
le Buddha a-t-il promulgue 
la premiere defense? » Upali 
repondit que c’etait Vai- 
sali. 

Kasyapa demanda encore : 
« A cause de qui Ta-t-il pro- 
mulguee? » Upiili repondit : 

(( A cause de Siu-fi-na || 
in (Sudinna), le fils de 
Kia-lan-fo ^iil (Ka- 

landa). )) 

(Kasyapa) demanda en- 
core : « A propos de quoi Fa- 
t-il promulguee? » (Upali) 
repondit : « A propos de la 
fornication. » 

(Kasyapa) demanda en- 
core : « L'a-t-il promulguee 
une deuxieme fois? » Upali 
repondit: « Oui,(parcequ'un) 
bhiksu avait fornique avec 
un singe. » 

Kasyapa demanda encore : 
« En quel lieu a-t-il pro- 
mulgue la deuxieme de- 
fense? » (Upali) repondit : 
« A Rajagrha. » (Kasyapa) 
demanda encore : « A cause 
de qui Fa-t-il promulguee? » 
(Upali) repondit : « A cause 
de Ta-ni~tch’a ^ M 
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norable Upali Fobjet du 
cleusieme pdrdjika, Focca- 
sion... la non-culpabilite. 


« Frere Upali, oil le troi- 
sieme pdrdjika a-t-il ete pro- 
malgue? — A Vesall, Re- 
verend ! — Concernant qui ? 

— De nornbreiix bhikkhu. 

— A propos de quoi? — 
(Le meurtre) d’etres liii- 
mains). » Ainsi le V6n6rable 
Maha-Kassapa demanda au 
Venerable Upali Fobjet du 
troisieme pdrdjika, Focca- 
si on... la non-culpabilite. 

« Frere Upali, ob le qua- 
trieme pdrdjika a-t-il ete 
promulgue? — A Vesali, 
Reverend ! — Concernant 
qui? — Les bhikkhu de- 
meurant au bord de la ri- 
viere Yaggumuda. — A pro- 
pos de quoi ? — (S'attribuer) 
des qualites surhuinaincs. a 

— Ainsi le Venerable Maha- 
Kassapa demanda au Vene- 
rable Upali Fobjet du qua- 
trieme pdrdjika, ['occasion. . . 
la non-culpabilite. De cette 
maniere, il Finterrogea sur 
les deux Vinaya et a chaque 


(Dhanistha?). » (Kasyapa) 
demanda encore : « A propos 
de quoi Fa-t-il promulgate . ■» 
(Upali) repondit : « Farce 
qu’on avait vole les biens du 
roi PHng-cha (Bimbi- 
sara). d 

Kasyapa demanda encore : 
c( En quel lieu a-t-il promul- 
gue la troisieme defense ? )) 
(Upali) repondit : « A Vai- 
tall. — A cause de qui? — 
A cause de nombreux hhi- 
ksu. — A propos de quoi 
Fa-t-il promulguee? — A 
propos du meurtre. )) 


Kasyapa demanda encore : 
« En quel lieu a-t-il pro- 
mulgut la quatrieme dt- 
fense? — A Vai^ali. — A 
cause de qui? — A cause 
des bhiksu de la riviere P’o- 
k’ieou~mo ^ ^ IP (Valgu- 
muda). — A propos de quoi 
Fa-t-il promulguee? — A 
propos du fait de s'attribuer 
faussement des qualites sur- 
humaines. )> 

Kasyapa, ayant ainsi pose 
des questions sur le Vinaya 
tout entier, fit dans le sam- 
gha cette proclamation : 
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question le Venerable Upfili 
repondit. 


10. Alors le Venerable 
Maha-Kassapa proposa a 
Tassemblee cette resolution : 
« Freres , que Tassemblde 
m'ecoute! Si Fassemblee le 
juge opportun, j’interrogerai 
Amanda sur la Loi [dham- 
?na ) , » Le Venerable Ananda 
proposa a Tassemblee cette 
resolution : a Que la venerable 
assembl(5e m’ecoute! Si I’as- 
sembl6e le juge opportun, 
je r6pondrai aux. questions 
du Venerable Maha-Kassapa 
sur la Loi. » 


Alors le Venerable Maha- 
Kassapa dit au Venerable 
Ananda : « Frere Ananda, ou 
le Brahamajdla a-t-il ete 
prononce? — 6 Reverend! 
entre Rujagaha et Nalanda, 
au pavilion royal d’Amba- 
lattliika, — Concernant qui? 
— L’ascete errant Supply a 


{( Ceci est le Vinaya des 
bhiksit; ceci est le Vinaya 
des bhiksuni. Reunis, ils 
constituent la Corbeille du 
Vinaya (Vinayapitaka). » 


11. Kasyapa proposa en- 
core au samgha cette reso- 
lution : « 6 Reverends ! Que 
le samgha ecoute! Je vais 
maintenant dans le samgha 
interroger Ananda sur le 
Sens des sieou-to-lo ^ H 
(sutra). Si le samgha le juge 
opportun, que le samgha 
prenne patience et dcoute! » 
Ceci dit, Ananda dit aussi 
au samgha : « 6 Reverends I 
Que le samgha 6coute! Je 
vais maintenant repondre 
(aux questions) de Kasyapa 
sur le Sens des Sutra. Si le 
samgha le juge opportun, 
que le samgha prenne pa- 
tience et Ecoute ! » 

Ceci dit, Kasyapa inter- 
rogea aussitot Ananda en ces 
termes : « En quel lieu le 
Buddha a-t-il preche le su- 
tra Un-et-plus {EkoUara) ? 
En quel lieu a-t-il preche le 
sutra Dix-et-plus {Dasotta- 
7’a)? Le sutra Grande-Cause 
{Mahanidana) ? Les sutra 
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et le jeiine brahman e Brah- 
madatta. — A propos de 
quoi?. . . » Ainsi le Venera- 
ble Maha-Kassapa demanda 
au Venerable Ananda I’occa- 
sion du Brahmajdla et Ini 
demanda I’individu. 


« Frere Ananda, ou le 5a- 
mahnaphala a-t-il ete pro- 
nonce? — A Rajagaha, Reve- 
rend, dansle verger de man- 
guiers de Jivaka. — En com- 
pagnie de qui? — En com- 
pagnie d'Ajatasattii, le fils 
de la Vedehi. » Ainsi le Ve- 
nerable Maha-Kassapa de- 
manda au Venerable Anan- 
da Toccasion du Sdmahha- 
phala et lui demanda I'indi- 
vidu. De cette maniere il 
I’interrogea sur les cinq ni~ 
kdya et a chaque question 
le venerable Ananda repon- 
dit. 


Cheu ^ (Sakra?), Seng- 
k’i-t’o ft {Samgita ?) ? 
Le sutra ^ramana - Fruit 
[Srdmanyaphala) ? Le szZ- 
tra Brahma-troubler {Brah- 
macdla) ? Quels sutra furent 
preches a propos de bhiksu ? 
Lesquels a propos de bhik- 
suni, d!updsaka^ d’updsikd, 
de dieux, de deesses ? » 

12, Ananda repondit en 
les recitant tous conforme- 
ment aux paroles du Buddha. 
Kasyapa, Tayant ainsi inter- 
roge sur rensemble des sutra, 
fit cette proclamation dans le 
samgha : «Voici les sutra 
longs; ils sont maintenant 
reunis en une Collection qui 
est nommee VAgama Long 
(Dlrgha). Voiciles sutra qui 
ne sont ni longs ni courts; 
ils sont maintenant reunis 
en une Collection qui est 
nommee VAgama Moyen 
{Madkyama),Yoici les sutra 
Melanges qui ont ete pre- 
ches pour les bhiksu, les 
bhiksunl, les updsaka, les 
updsikd, les dieux, les dees- 
ses. Ils sont maintenant reu- 
nis en une Collection qui 
est nommee VAgama Me- 
lange [Sarny ukta). Voiciles 
10 
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preceptes {dharmd) a com- 
mcncer par ceux qui sont 
uniques, en s’elovant jus- 
qii’aux preceptes par Onze, 
Ils sont maintenant reunis 
en line Collection qui est 
appelee VAgama de Un~et- 
plus {Ekotiara). Les autres 
discours melanges {tsa) sont 
maintenant reunis en line 
Collection qui est nommee 
le Tsa tsang\ La reunion 
(de ces Collections) est ap- 
pelee la Corbeille des Siitra 
( Sutrapitaka ) . Maintenant 
que nous avons rassemble la 
Loi (dharma.), desormais ce 
que le Buddlia n'a pas pres- 
crit, il ne faut pas le pres- 
crire abusivement ; ce qu'il a 
prescrit, il ne faut pas s'en 
ecarter. Ce que le Buddha a 
enseigne, il faut Tapprendre 
avec zele. » 


11. Alors le Venerable 
Ananda s’adressa en ces 
termes aux ihera hhikkhu : 
« 6 Reverends! au moment 
de s'eteindre, le Bienheureux 
m'a dit ; O Ananda! apres 
ma mort; que Tassemblee 


13. Ananda dit en outre 
a Kasyapa : « J'ai moi-meme 
entendu ceci de la bouche 
du Buddha. Apres mon 
parinirodna, si Ton veut 
abolir les defenses mineures 
et minimes, il est perrnis de 


1. Il est probable que tsa tsang traduit ici ksudraka-dgama, carle tsa 
tsang est iai Indus dans le Sutrapitaka, On a vu plus liaut que dans 
d 'autres canons le tsa tsang formait au oontraire un pitaka distinct. 
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abolisse, si elle le desire^ les 
preceptes mineurs et mi- 
niracs. ~ Frere Aiianda, as- 
tii domande au Bienheureux 
quels sent les preceptes mi- 
neurs et minimes? — 0 
Reverends! Je n'ai pas de- 
mande au Bienheureux quels 
sent les preceptes mineurs 
et minimes.)) 


les abolir. )) Kasyapa deman- 
da aussitot : « Que veux-tu 
considerer comme defenses 
mineures et minimes ? » 
(Ananda) repondit quhl I’i- 
gnorait. Kasyapa lui deman- 
da en outre pour quelle rai- 
son il Fignorait. 11 repondit : 
({ Je n’ai pas interroge le 
Bhagavat, — Pourqnoi ne 
Fa voir pas interroge? — A 
ce moment-la, le Buddha 
souffrait dans sa chair, j’ai 
craint de Fimportuner. )) 

Kasyapa dit apres examen : 
«En n’interrogeant pas le 
Buddha sur la signification 
de ces (paroles), tu as corn- 
mis une (faute) duskrta. II 
faut que tu aies conscience 
de ta faute et que tu con- 
fesses tes torts. )) 

Ananda dit : « C Reverend 1 
Ce n’est pas par manque de 
respect pour les defenses que 
je n’ai pas demandd la signi- 
fication de ces (paroles). J’ai 
craint d’importuner le Bha- 
gavat; e’est pourquoi je n’ai 
pas os6. Je ne vois point on 
cela ce qui caracterise une 
faute, Mais je me fie respec- 
tueusement a vous, 6 R6ve- 
rendl et je dois maintenant 
confesser mes torts. )) 
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Kasyapa, poiirsiiivant son 
enquete, dit a Ananda : « En 
cousant la samghdti du Bha- 
gavat, tu y as pose le pied. 
Tu as conimis ainsi une faute 
duskrta. II faut encore qiie 
tu aies conscience de ta faute 
et que tu regrettes tes torts. » 
Ananda dit : « Je n’ai pas 
manque de respect envers 
le Buddha. Personne ne sou- 
tenait la frange^; c’est pour- 
quoi j’y ai pose le pied. En 
cela je ne vois point ce qui 
caracterise une faute; mais 
je me fie respectueusement a 
vous, 6 Reverend ! et je dois 
maintenant confesser mes 
torts. » 

Kasyapa, poursuivant son 
enquete, dit a Ananda : 
(( Trois fois tu as prie le 
Bhagavat d’autoriser les fem- 
mes a sortir du monde dans 
la Loi correcte. Tu as com- 
mis une (faute) duskrta. II 
faut encore que tu aies con- 
science de cette faute et 
que tu confesses tes torts. » 
Ananda dit : « Je n’ai point 
manque de respect envers la 
Loi. Mais Mahaprajapatl 


1. ^ signifie habiluellement « cordons)); je suppose qu’il d6signe ici la 
frange du vfitement constitute par un effllt analogue a celui des chales 
indiens. 
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Grautami a eleve le Bhagavat 
jusqu'a sa Grande sortie du 
monde { abhiniskramana ) , 
lui permettant ainsi d’attein- 
dre la Grande Voie ; il fallait 
recompenser ces merites et 
c’est pourqiioi j’ai pri6 trois 
fois (le Bhagavat). En cela 
je ne vois point ce qui ca- 
racterise une faute, mais je 
me fie respectueusement a 
vous, 5 Reverend ! et je dois 
maintenant confesser mes 
torts, » 

Kasyapa, poursuivant son 
enqudte, dit a Ananda : 
« Quand le Buddha fut pres 
du nirvana, il revdla sa na- 
ture en te disant ceci ; « Si 
quelqu’un a acquis les qiiatre 
sortes de pouvoirs magiques 
{rddhipada)^ il pent, s’il le 
desire, vivre pendant un 
kalpa ou pendant plus d'un 
kalpa. Le Tathagata a rea- 
lis6 des modalites de con- 
templation ^ incommen- 
surables. Et ainsi, par trois 
fois, il t'a parle en te reve- 
lant sa nature. Tu n’as pas 
pri6 le Buddha de demeurer 
dans le monde pendant un 
kalpa ou pendant plus d’un 
kalpa) tu as coinmis une 
(faute) duskria. 11 faut en- 
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core que tii aies conscience 
de cette faute et que tu con- 
fesses tes torts. » Ananda dit : 

« Ce n’est pas que je ne vou- 
lusse point prior le Buddha 
de demeurer longtemps (dans 
ce monde), mais Mara le 
Mauvais m’offusquait Tes- 
prit. C’est pourquoi je me 
suis conduit ainsi. En cela 
je ne vois point ce qui carac- 
terise une faute, mais je me 
fie respectiieusement a vous, 
6 Reverend ! et je dois main- 
tenant confesser mes torts. » 
Kasyapa, poursuivant son 
enquete, dit a Ananda : 
« Jadis, le Buddha t’a trois 
fois demande de Teau, et, 
cependant, tu ne lui en as 
point ofiert ; tu as commis 
une (faute) duskrta. II faut 
encore que tuaies conscience 
de cette faute et que tu 
confesses tes torts. » Ananda 
dit: « Ce n'est pas que je 
ne voulusse point lui en 
ofTrir. II y avait alors en 
amont cinq cents chars qui 
traversaient (le fleuve) ii g’ue, 
et Teau dtait trouble et im- 
pure. J’ai craint que (cette 
eau) ne lui fit mal, et c’est 
pourquoi je ne lui en ai 
point offer t. En cela je ne 
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Yois point ce qui caracterise 
une faute, mais ]e me lie 
respectueusemeiit a vous, 6 
Reverend ! et je dois main- 
tenant confesser mes torts. » 
Kasyapa, ponrsuivant son 
enquete, dit a Ananda : a Tu 
as autorise les femmes a 
venerer les premieres les 
^anra (du Buddha); tu as 
commis une (faute) duskrta. 
II faut encore que tu aies 
conscience de cette faute et 
que tu confesses tes torts. » 
Ananda dit : « Je ne desirais 
pas que les femmes Vi^neras- 
sent les premieres les sarlra. 
J’ai craint que le soleil ne 
se couchat avant qu'on pdt 
entrer dans la ville. C’est 
pourquoi je les ai autorisees. 
En cela je ne vois point ce 
qui caracterise une faute, 
mais je me fie respectueuse- 
ment a vous, 6 Reverend ! 
et je dois maintenant confes- 
ser mes torts. » 

Ananda, parce qufil se fiait 
respectueusement au Grand 
Kasyapa, confessa, au mi- 
lieu du samgha, six fautes 
duskrta. 



Quelques ihera dirent : 14. Kasyapa dit encore a 

« Hormis les quatre pdrd~ Ananda : a Si nous conside- 
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jika, les autres preceptes 
sont mineurs et minimes. 
D ’autres thera dirent : 
« Hormis les quatre pdrdjika 
et les trente samghadtsesa, 
les autres preceptes sont mi- 
neurs et minimes. » D’autres 
thera dirent : « Hormis les 
quatre pdrdjika, les trente 
samghadisesa et les deux 
anUjata, les autres preceptes 
sont mineurs et minimes. » 
D’autres thera dirent : « Hor- 
mis les quatre pdrdjika, les 
trente samghadisesa, les 
deux aniyata et les trente 
nissaggiya pdcittiy a, les 
autres preceptes sont mineurs 
et minimes. » D’autres thera 
dirent : « Hormis les quatre 
pdrdjika, les trente samghd- 
dfsesa, les deux aniyata, les 
trente nissaggiya pdcittiy a 
et les quatre- vingt- doiize 
pdcittiy a, les autres pre- 
ceptes sont mineurs et mi- 
nimes. )) D’autres thera di- 
rent : « Hormis les quatre 
pdrdjika, les trente sam^Ad- 
disesa, les deux aniyata, les 
trente nissaggiya pdcittiy a, 
les quatre-vingt-douze jod- 
ciltiya et les quatre pdtide- 
saniya, les autres preceptes 
$ont mineurs et minimes. » 


rons comme defenses mi- 
neures et minimes les pre- 
ceptes de 1 etude {siksapada), 
les autres bhiksu diront : 
« Meme les quatre pratide- 
saniya sont aussi des de- 
fenses mineures ct minimes. » 
Si nous considerons que me- 
mo les quatre pratidesanlya 
sont des defenses mineures 
et minimes, les autres bhiksu 
iront plus loin et diront : 
« Meme les prdya^cittika 
^ sont des defenses 
mineures et minimes. » Si 
nous considerons que meme 
les prdyascittika sont des 
defenses mineures et mini- 
mes, les autres bhiksu di- 
ront : « Meme les naissar- 
gika prdyascittika sont des 
defenses mineures et mini- 
mes. » II en resultera que les 
quatre assemblees (de fideles) 
ne pourront entrer en con- 
templation. )) 

KaiSyapa dit en outre : 
« Si, sans savoir ce qui ca- 
racterise les defenses mineu- 
res et minimes, nous les abo- 
lissons abusivement, la foule 
des heretiques dira : « Les 
Sramana ^akyaputra, leur 
Loi ressemble a la fumee. 
Lorsque leur maitre etait 
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Alors le Venerable Maha- 
Kassapa proposa a I’assem- 
blee cette resolution ; « Fre- 
res/ que Tassemblee m’e- 
coute! II en est parmi nos 
preceptes qui concernent les 
laics. Les laics ont apprisde 
nous que telles choses vous 
sent permises a vous samana 
Salcyaputtiya et que telles 
choses ne vous sont point 
permises. Si nous abolissons 
les preceptes mineurs et mi- 
nimes, on clira : « Ils ne du- 
rent pas plus que la fumee, 
les preceptes promulgues 
par le samana Gotama pour 
ses auditeurs. Aussi long- 
temps que leur maitre de- 
meura (parmi eux), ils s’ap- 
pliquerent a suivre ses pre- 
ceptes ; depuis que leur mai- 
tre s’est eteint/ ils ne s'ap- 
pliqiient plus a les suivre. » 
Si I'assemblde le Juge op- 
portim, que Tassemblee ne 
promulgue point ce qui n'a 
pas promulgue, qu'elle 
n’abolisse point ce qui a et6 
promulgue, qu’elle accepte 
en totalite les preceptes qui 
ont ete promulgues et y con- 
forme sa conduite. Telle est 
la resolution. Que la vene- 
rable assemblee m’ecoute ! 


encore vivant, ils agissaient 
conformement a ses ordres. 
Depuis qu’il est entre dans 
le parinirodna, ils refusent 
d’etudier (sa Loi). » 

Kasyapa fit en outre cette 
proclamation dans le sain- 
^/la : ((Nous avons fini de 
rassembler la Loi. Ce que le 
Buddha n'a pas prescrit, il ne 
faut pas le prescrire abusi- 
vement. Ce qu’il a prescrit, il 
ne faut pas s’en ecarter. Ce 
que le Buddha a enseigne, il 
faut I’apprendre avec zele. » 
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Parmi nos preceptes il en 
est qui concernent les laics... 
I Is ne s'appliquent plus a les 
suivre. L’assemblee ne pro- 
mulgue point ce qui n’a pas 
ete promulgue; elle n’abolit 
point ce qui a ete promul- 
gue ; elle accepte en totalite 
les preceptes qui ont etc 
promulgues et y conforme 
sa conduite. Si quelqu’un 
d’entre les Venerables trouve 
bon [khamati] qu’on ne pro- 
mulgue pas ce qui n’a pas ete 
promulgue... Approuve... 
Compris ...» 

12, — Alors les thera 
bhikkhu dirent au Venerable 
Ananda : a Tu as commis 
uiie faute, frere Ananda, en 
ne posant pas cette question 
au Bienlieureux : a Quels 
sont, Reverend ! les precep- 
tes mineurs et minimes? » 
Confcsse cotte faute. — C’est 
par inadvertance, 6 Reve- 
rends ! que jo n’ai pas pose 
au Bienboureux cette ques- 
tion : « Quels sont . . . ? » 
Je ne vois en cela aucune 
faute, mais, parce que j’ai 
foi en vous, 6 Venerables ! 
je confesse que c'est une 
faute. )) 
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{( Til as encore comm is 
ime faute, frere Ananda, en 
posant le pied sur le vetement 
de pluie du Bienlieureux 
alors que tu le cousais. 
Confesse ta faute. — Ce 
n'est pas, 6 Reverends! par 
manque de respect que j'ai 
pose le pied sur le vetement 
de pluie du Bienlieureux 
alors que je le cousais. Je ne 
voisencelaaucune faute. . . » 
« Tu as encore commis 
line faute, frere Ananda, en 
faisant adorer d’abord par 
des femmes le corps du 
Bienlieureux, de sorte que le 
corps du Bienlieureux a ete 
souiile par une larme de ces 
pleureuses. Confesse cette 
faute. — J’ai pense : II ne 
faut pas qu’elles restent la 
trop tard, et c’est pourquoi 
j’ai fait adorer d’abord par 
des femmes le corps du 
Bienlieureux. Je ne vois en 
cela aucLine faute , , . » 

« Tu as encore commis 
line faute, frere Ananda, 
alors que le Bienlieureux te 
suggerait cette priere d’une 
facon si claire, d’une ma- 
niere si evidente, en ne 
disant pas au Bienlieureux ; 
« Que le Bienheureux reste 
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(parmi nous) pendant le 
kappa ; que le Sugata reste 
pendant le kappa pour le 
bien de la multitude, pour 
le bonheur de la multitude, 
par compassion pour le 
monde, pour le profit, le 
bien, le bonheur des dieux 
et des hommes. » Confesse 
cette faute. — 0 Reverends! 
Tesprit offusque par Mara, 
je n’ai pas prie le Bienlieu- 
reux : « Que le Bienheureux 
reste... des dieux et des 
homines. » Je ne vois en 
cela aucune faute . , . » 

« Tu as encore commis 
une faute, frere Ananda, en 
t’efforgant de procurer aux 
femmes I’admission dans la 
Loi et la Discipline pro- 
clamdes par le Tathagata. 
Confesse cette faute. — 0 
Reverends ! C’est en pensant 
a Mahapajapati Gotaml, la 
tante maternelle du Bien- 
heureux, sa gardienne, sa 
nourrice, qui lui donna son 
lait, c’est en pensant qu'elle 
nourrit de son lait le Bien- 
heureux apres la mort de 
celle qui I’avait engendr^, 
que je me suis elforc6 de 
procurer aux femmes Tad- 
mission dans la Loi et la Dis- 
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cipline proclamees par le 
Tatliagata. Je ne vois en cela 
aucune f ante ...» 

13. En ce temps-1^, le 
V6iierable Purana' voya- 
geai-t dans la Montagne du 
Sud (Dakkhinagiri), accom- 
pagne d’une grande confre- 
viOi [samgha) de bhikkhu au 
nombre de cinq cents. Quand 
les thera bhtkkhu eurent 
chante' ensemble la Loi et 
la Discipline, le Venerable 
Purana, ayant sejourne au- 
tant qu’il lui plaisait dans la 
Montagne du Sud, se rendit 
a Rajagaha, au Bois de Bam- 
bous, au Kalandaka-nivapa, 
aupres des thera bhikkhu. 
Arrive la, ayant echange des 
compliments avec les thera 
bhikkhu, il s’assit de cote. 
Les thera bhikkhu s’adres- 
serent en ces termes au Ve- 
nerable Purana, assis de cote: 
« Frere Purana, la Loi et la 
Discipline ont ete cbantees 
en choeur par les thera ; 
accepte ce qu’ils ont chante. » 
— Freres, la Loi et la Disci- 
pline ont ete cbantees par les 
thera] toutefois je pretends 


15. En ce temps-la, le Ve- 
nerable Fou-lan-na 'g 
(Purana) residait dans la 
region meridionale. II apprit 
qu’a Kueinara le Buddha 
etait entre dans le parinw- 
vdna et que les Venerables 
bhiksu s’etaient rassembles 
dans la ville de Rajagrha et 
y recitaient le Vinaya et la 
Loi. Lui-meme, avec son en- 
tourage, en aussi peu de 
temps (qu’il en faut) pour 
plier et etendre le bras, se 
rendit dans Fassemblee et 
dit a Kasyapa : « J’ai appris 
que le Buddha est entrd dans 
le nircdpa et que les sthavira 
bhiksu se sont tous rassem- 
bles ici et recitent le Vinaya 
et la Loi, Est-ce exact? » 
Kasyapa repondit : « 0 Vene- 
rable ! c’est exact. » Purana 
dit : « Recommencez la reci- 
tation. » Kasyapa recom- 
menqa comme ci-dessus la 
recitation. Quand ce fut 
achev6, Purana dit a Ka- 
syapa : « J’ai moi-merae en- 


1. On pent lire Puraija on Purana, Cf. Vinaya, II, p. S93, 1. 9. 
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garder (la Loi) dans ma me- 
moire telle que je I’ai en- 
tendue, telle que je Tai re- 
cueillie de la bouche meme 
du Bienlieureiix. » 



tendu de la bouche du Bud- 
dha (qu’il est permis) de 
conserver (des aliments) dans 
(riiabitation) ; d'y faire la 
cuisine; de faire soi-meme 
la cuisine ; de tenir soi-meme 
en reserve des aliments ; de 
recevoir d’autrui et de pren- 
dre soi-meme des fruits; do 
manger ce qui pousse dans 
Teau des etangs; de manger 
des fruits purs debarrasses 
du noyau, bien qu’on les ait 
regus d’une persoiino im- 
pure.)) 

Kasyapa dit : « 0 Reve- 
rend! ces sept articles ont 
ete autoris^s par necessite 
I)ar le Buddha, qui residait a 
Vaisali, parce qu’il y eutalors 
une disette et qu’il 6tait dif- 
ficile d'obtenir sa nourriture 
en quetant. Par la suite, il 
edicta a cet endroit quatre 
prescriptions supple men- 
taires, puis dans la ville de 09 b 
^ravasti il en edicta encore 
trois autres. 

Puraiia dit : ((Le Bhaga- 
vat n’a pu autoriser (a nd~ 
gliger) ce qu’il avait d’abord 
present de faire, ni prescrire 
de faire ce qu’il avait d’abord 
autorisd negliger). )> 

Kasyapa dit : (( Le Buddha 
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14 . ^Alors le Venerable 
Ananda s’adressa en ces ter- 
mes aux thera hhikkhu : 
« 6 Reverends ^ ! avant de 
s’eteindre, le Bienheiireux 
m'a dit : 5 Ananda! apres 
ma mort, que Tassemblee 
(samgha) signifieau bhikkhu 
Clianna le brah madanda ® , — 


est le roi de la Loi ; il a tonte 
soiiverainete sur la Loi. Qu’il 
ait autorisd (ii negligcr) cc 
qu'ii avait d’abord prescrit et 
prescrit ce qu’il avait d’abord 
aiitorise (a negliger), quel 
tort y a-t-il a cela ? Purana 
dit : (( J’admets tout le reste ; 
quant a cos sept articles, je 
ne puis les appliquer. » 

KaSyapa fit encore cette 
proclamation dans le sam~ 
gha : « Ce que le Buddha 
n’a pas prescrit, ilne fautpas 
le prescrire abusivement ; ce 
qu’il a prescrit, il ne faut pas 
s'en ecarter. Ce que le Bud- 
dha a enseigne, il faut Tap- 
prendre avec zele. » 

16 . En ce temps-la, dans 
la ville de Kausambi, le bhik- 
sa Tch’an-fo pg (Canda) 
etait violent et irritable, les 
membres du scnngha ne vi- 
vaient pas en bonne intelli- 
gence avec lui, Quand la re- 
traite estivale fut terminee, 
un bhiksu se rendit aupres 


1. Cf, Cullamgga I, 25; I, 31; IV, 14; et Mahaparinibbanasutta, VI, 4. 

2. Ananda dit aux thera : bhante, tandis que Purana dit : douso. 

3. De ra6me que, dans le langage des Bouddhistes, brahmaeariya est la 
(( vie religieuse » par opposition ^ la vie la'ique, brahmadai^^cja designe une 
punition infligiSe par des religieux, sans avoir recours au bras S(ioulier, De 
m6rae encore, hrahmadeyya est sans doute une fondation religieuse, par 
opposition aux donations faites & des laics. 
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Frcre Ananda, as-tu demande 
au Bienheurcux ce qu’est le 
brahmadanda ? — O Re- 
verends ! je Tai demande au 
Bienheureux. (II m’a re- 
pondu) : Ananda, qiie Chan- 
na disc aux bhikkhu ce qui 
lui plait ; il ne faut pas que 
les bhikkhu parlent au bhik- 
khu Channa et I’admo- 
nestent ou le conseillent. — 
Frere Ananda, informe done 
le bhikkhu Channa, signi- 
fie-lui le brahmadanda. — 
Comment signifierais-je, Re- 
verends, au bhikkhu Chan- 
na le brahmadanda ? Ce 
bhikkhu est violent et bru- 
tal. — Fr6re Ananda, vas-y 
avec un groupe de bhikkhu . 
— Soit, Reverends! » Ayant 
(ainsi) acquiesce (aux ordres) 
des thera bhikkhu, le Vene- 
rable Ananda s'embarqua 
sur un bateau remontant le 
fleuve , accompagne d’une 
grande confrerie {samgha) 
de bhikkhu au nombre de 
cinq cents, debarqua h Ko- 
sambi et s’assit au pied dun 
arbre, non loin du pare du 
roi Udena. 

15. A ce moment, le roi 
Udena se promenait dans le 


de Ka^yapa et lui exposa la 
situation. Kasyapa dit a 
Ananda : « Rends-toi a Kau- 
earabi. Au noin du Buddha 
et du Samgha, punis-le par 
la procedure du fan-dan % 
IJ; (brahmadanda). » Ananda 
regut Tordre. II se rendit a 
Kausambi, accompagne de 
cinq cents bliiksu. 
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pare eii compagnie de ses 
femmes. Les femmes du roi 
Udena apprirent qiie leur 
maltre^ le noble Ananda, 
etait assis au pied d’un arbre 
non loin du pare. Et elles 
dirent aiv roi Udena: ((6 roi! 
notre maitre, le noble Anan- 
da, est assis au pied d’un 
arbre non loin du pare; 6 
roi ! nous desirous voir le 
noble Ananda. — Allez done 
voir le samana Ananda. » 
Alors les femmes du roi 
Udena s’approcherent du 
Venerable Ananda; s'etant 
approchees de lui et Tayant 
salue, elles s’assirent de cote. 
Le Venerable Ananda, par 
la prMication de la Loi, ins- 
truisit, exhorta, excita, re- 
jo uit les femmes du roi 
Udena, assises de c6te. Et 
quand le Vdnerable Ananda 
les eut instruites. . ., r6jouies 
par la predication de la Loi, 
les femmes du roi Udena 
firent present de cinq cents 
vetements {uttardsanga) au 
Venerable Ananda. Rejouies 
et delectees par les paroles 
du Ven^^able Ananda, elles 
se leverent de leurs sieges, 
saluerent le Venerable Anan- 
da, et, tournant autour de lui 
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en Tayant a leur droite, elles 
se rendirent aupres du roi 
Udeiia\ 

16. Le roi Udena vit de 
loin ses femmes qui s'appro- 
chaient , et, les voyant, il leur 
dit : ((Avez-vous vu le sa~ 
mana Ananda? — O roi! 
nous avons vu le noble Anan- 
da. — Lui avez-vous fait 
quelque present? Nous lui 
avons ofl’ert cinq cents vete- 
ments [uttarasanga], » Le 
roi Udena fut irrite, mecon- 
tent, indigne : « Comment, 
dit-il, le samana Ananda 
peut-il accepter tant de 
robes (cfoam)? Veut-il de- 
venir marchand d’etoffes ou 
bien ouvrir ime boutique? » 

Alors le roi Udena s’ap- 
proclia du Venerable Ananda 
et, s’etant approcbe, il le 
coinplimcnta, echangea avec 
lui des paroles d’amitie et 
de civilite et s’assit de cote. 
Et quand il fut assis, le roi 
U dena dit au venerable Anan- 
da : (( Nos dames sont-elles 
venues ici? 

— Elies sont venues ici,.. 
grand roil 


1 . Pour un Episode analogue, of. I'introduction du Jdtaka, n® 157. 
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— Vous ont-elles donn6 
quelque chose, Reverend 
Ananda? 

— Elies m'ont donne, 
grand roi, cinq cents vMe- 
ments (uttardsanga). 

— Que ferez-vous, Reve- 
rend Ananda, de tant de 
robes {civara)’^ 

— Je les partagerai, grand 
roi, entre ceux des hhikkhu 
dont les robes sont usees. 

— Et que ferez-vous, Re- 
verend Ananda, de- ces vieil- 
les robes usees ? 

— Nous en ferons des 
courtepointes. 

— Et que ferez-vous, Re- 
verend Ananda, des vieilles 
courtepointes ? 

— Nous en ferons, grand 
roi, des enveloppes de tra- 
versins. 

— Et que ferez-vous. Re- 
verend Ananda, des vieilles 
enveloppes de traversins? 

— Nous en ferons, grand 
roi, des tapis. 

— Que ferez-vous, R6v6- 
rend Ananda, des vieux 
tapis? 

— Nous en ferons, grand 
roi, des serviettes pour es- 
suyer les pieds. 

— Que ferez-vous, R6v6- 
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rend Ananda, des vieilles 
serviettes pour essuyer les 
pieds ? 

— Nous en ferons, grand 
roi, des martinets {rajoha- 
ranam). 

— Que ferez-vous. Reve- 
rend Ananda, des vieux mar- 
tinets? 

— Nous les pilonnerons, 
grand roi, melanges a la 
boue, et nous en formerons 
un enduit sur le sol des ha- 
bitations. » 

Alors le roi Udena pensa : 

« Ces samana Sakyaputtiya 
tirent parti de tout sageinent 
et ne laissent rien perdre. » 
Et il donna au Venerable 
Ananda cinq cents autres 
pieces d'etotle. Ainsi, des le 
debut de sa quete de robes, 
le Venerable Ananda en 
obtint mille 

17. Alors le Venerable 
Ananda se rendit au Ghosita- 
arama et s’assit sur le siege 
reserve. Alors ie Venerable 
Clianna s’approcha du Vene- 
rable Ananda et, s’etant ap- 
proclie du V enerable Ananda, 

1. Cette dernifere phrase a dtd om; 
et Oldenberg, 


Lorsqu'il sut qu' Ananda 
venai t a vec cinq cents bh i ksu, 
Canda sortit a sa rencontre. II 
interrogea Ananda : « Pour- 
quoi venez -vous ici ? Ne 
voulez-vous pas me faire du 
tort ? » Ananda repondit : 

1 dans la traduction de Rhys David 
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le salua, et s'assit de c6te. Et 
qiiand il fut assis, le Vene- 
rable Ananda dit an Vene- 
rable Channa : « 6 Venerable 
Channa I le hrahmadanda 
t’est signifie par Tassemblee. 

— 6 Reverend Ananda ! en 
qiioi consiste le brahma- 
danda"> — Frere Channa, 
tu diras aux hhikkhu ce qui 
te plaira, mais les bhikkhu 
ne devront te paiier, ni t’ad- 
monester, ni te conseiller. 

— Ne serai-Je pas un homme 
mort, Venerable Ananda, 
aussi longtemps que les bhik- 
khu ne devront me parler, 
ni m’admonester, ni me con- 
seiller ? » Et il tomba eva- 
noui sur le sol. 

Alors le V enerable Channa, 
rempli d’affliction, de cha- 
grin, de degoCit, par suite du 
hrahmadanda , resta soli- 
taire, a Tecart, sans negli- 
gence, zele et resolu. Et 
avant longtemps il atteignit 
ce but supreme de la vie 
religieuse en vue duquel les 
fils de famille eux-memes 
quittent leur foyer et de- 
viennent dcs errants sans feu 
ni lieu; en ayant acquis par 
lui~meme ct en co mondo la 
clairc perception, il atteignit 


({ Je veux precisement t’etre 
utile. » Canda dit : « Com- 
ment m’etre utile? — Je vais 
maintenant, au nom du Bud- 
dha et du Samgha, te punir 
par la procedure du brahma- 
danda. » (Canda) demanda : 
« Qu’appelle-t-on la proce- 
dure du brahmadandal » 
(Ananda) repondit ; « Telle 
est la procedure du brahma- 
danda : Il sera interdit a 
tous les bhiksu, bhiksuni, 
updsaka, updsikd de te fre- 
quenter et de te parler. » A 
cettenouvelle, Canda accable 
tomba sur le sol evanoui. 11 
dit il Ananda: ((Nedevrait-on 
pas appeler ceci « mon assas- 
sinat » ? Ananda dit : « J'ai 
moi-meme entendu de la 
bouche du Buddha que tu 
dois obtenir de moi la Voie. 
Leve-toi : je vais pr^ober la 
Loi pour toi. » Alors il se 
leva et ecouta. Ananda ex- 
posa pour lui toute sorte de 
preceptes (dharma) excel- 
lents, rinstruisit (et lui pro- 
cura) uvantage et joie. Alors 
il fut purifie de scs souil- 
lures et do sos impurctcs, et 
en ce monde il oh tint dans 
sa purcte rooil de la Loi. 
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(ce but) et s’y maintint. II 
eiit conscience que pour lui 
les renaissances avaient pris 
fm, qu'il vivait pleinement 
la vie religieuse, qu’il avait 
fait ce qui ^tait a faire et 
que, pass6 oette vie, il n’y 
en aurait pas d'autres. Et le 
Venerable Channa fut un 
autre araAo! Centre iQ^arahat. 

Parvenu a T^tat di’arahat, 
le V&i^rable Channa se ren- 
dit aupres du Venerable 
Ananda et lui dit : « Reve- 
rend Ananda, levez mainte- 
nant pour moi le brahma- 
danda. — Du moment, 
frere Channa, oh tu as rea- 
lise Tetat di'arahat, le 6mA- 
madanda a et(^ leve pour 
toi. » 

Et parce que cinq cents 
bhtkkhu, sans un de plus, 
sans un de moins, prirent 
part il cette recitation {sam-- 
giti) du Vinaya, cette reci- 
tation du Vinaya est appel<^e 
« celle des Cinq cents ». 

Fin du onzieme Khan- 
dhaka sur la recitation des 
Cinq cents. 


E RAJAGRHA 

17. Quand le Vinaya et la 
Loi furent rassernbles, le 
Venerable Aj ilata Kaun diny a 
etait le premier sihavira; 
Puraiia etait le deuxieme ; 
Tan~mi (Dharmika) 

etait le troisieme ; T’o-p’o ' 
kia-ye ^ l!! ^ (Dasabala 
Kasyapa) etaitle quatrieme ; 
Bhadra Kasyapa etait le cin- 
quieme; le Grand Kasyapa 
etait le sixieme ; Upali etait 
leseptieme; Anuruddha etait 
le huitieme sihamra. II y 
avait en tout cinq cents 
arhat ni plus ni moins, C’est 
pourquoi il est dit que les 
Cinq cents rassemblbrent la 
Loi. 


1, Cornme il arrive frequemment, le caract^re p’o a 6t6 6crit par errcur 


CHAPITRE II 


Le recit du Concile dans le Vinaya des Dharmagupta 
et le P’i-ni mou louen. 


On a reuni et confronte dans ce cliapitre deux recits du 
premier Concile tires, le premier du Sseu fen liu et le 
seGond du. P'i-ni mou louen. 

Le Sseu fen liu Hg ^ ou a Vinaya en quatre parties » 
de I’Ecole Dharmagupta a ete traduit entre 408 et 413 par 
Buddhaya^as et TchouFo-nien (Nanjio, n° 1117; cf. Pr. Ch. 
Bagchi, Le Canon bouddhique en Chine, I, p. 202-4). 

Le P’i-ni mou louen it # fll (Nanjio, n° 1138) a ete 
traduit par un inconnu sous les Ts’in occidentaux, par con- 
sequent entre 385 et 431. Le titre P’i-ni mou indique que 
cet ouvrage est la mdtrka d’un Vinaya, et la fin du fragment 
que nous avons traduit prouye que ce Vinaya appartenait 
a I’Ecole Haimavata. 

Dans \q Sseu fen Zm,le recit du Concile esfc sensiblement 
plus developpe que dans leP’i-m wow. Neanmoins les deux 
fragments se ressemblent evidemment ; dans renumeration 
des parties du Canon I'analogie est meme saisissante, et ii 
est permis d en inferer Fetroite parente des Ecoles Dharma- 
gupta et Haimavata. 


P’i-ni mou iouen 


Vinaya des Dharmagupta 
(Tripifc., 6d. Tok., XV, 6, p. 50“, col. 1) 

Alors, le Grand Kasya- 
pa, ayant inciiiere les sa- 
rlra (du Bnddlia), dit au 
samgha des bhiksii qui s’e- 
taient rassembles a cette oc- 
casion : a Auparavant, lors- 
que j’etais eii route, j’ai 
entendu Po-nan-t’o || 
(Upananda) parler aux bliik- 
en cos termes : « 6 Ve- 
nerables ! cessez done ! Assez 
de tristesse et do lamenta- 
tions! Maintenant nous sorn- 
ines delivrds de ce mo-ho-lo 
M # {mahallaka). Quand 
il etait en ce monde, il nous 
instruisaitet nous rdpriinan- 
dait : Ceci est bien 1 Ceci 
iVest pas Men! Il faut faire 
ceci! Il ne faut pas faire 
Cecil Maintenant nous som- 
inos devenus nos propres 
maitres. Faisons ce quenous 
Youlons faire; ne faisons pas 
ce que nous ne voulons pas 


(Tripit, 6d. Tolc., XVII, 9, p. 14" 
ill Jinn] 

Kas^yapa, dans la ville de 
Rajagrbab sur la montagne 
Gi'dhrakuta H llfi, dans 
I’erinitage du Bois des Bain- 
bous, reunit les cinq cents 
arhat et leur dit ; a Lorsque 
j’etais en route dans le pays 
de Po-po ifje ^ (Pava), j’ap- 
pris que le Tathagata etait 
entre dans le nirodiia. Les 
cinq cents bhikf^u furent 
emus et affliges. Upananda, 
le ^akyaputra, prononga sou- 
dain ces paroles : « Quand le 
Tathagata etait en ce monde, 
la Loi et la Discipline etaient 
absolueset pressantes. Main- 
tenant que le Tathagata s’est 
eteint, que chacun agissc ii 
sa guise. A quoi bon s’allii- 
ger? )) Les heretiques, s’ils 
avaient entendu ce discours, 
auraient dit ; « Quand le Bha- 
gavat etait on ce monde, les 
Sakyaputra rocevaient sos 


1. La sc&ne se passe a Rajagrha tandis que le Vinaya des Mahisasaka la 
situe a Vaisali; cl. mprut p. 134, n. 1. 
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faire. » II nous faut mainte- 
nant reciter ensemble la Loi 
et le Vinaj^’a. Prenons garde 
que les heretiques ne trou* 
vent nos discours tout a fait 
superflus et qu’ils ne nous 
raillent (en disant :) a La Loi 
et la Discipline du sramana 
Gautama sont pareilles a la 
fumee. Quand le Bhagavat 
etait ici-bas, tous ensemble 
etudiaientles defenses. Main- 
tenant qu'il s’est dteint, il 
n’y a plus personne quietu- 
die les defenses. » 

(( 0 Vene rabies ! il faut 
maintenant clioisir et desi- 
gner des bhiksu ayant beau- 
coup entendu [bahwiruta), 
sages et qui soient arhat. » 
Alors on en designa quatre 
cent quatre- vingt-dix -neuf 
qui tous etaient arhat, sages, 
et avaient beaucoup entendu. 

Alors les bhiksu dirent : 
« Il faut designer Ananda pour 
etre du nombre. » Le Grand 
Ka^yapadit : « Il ne faut pas 
qu’Ananda soit du nombre. 
Pour quelle raison? Ananda 
a de I'amour, de la haine, de 
la craiiite et de Tigiiorance. 
Parcc qu’il a de I’amour, de 
la Inline, de la crainte et do 
rignorancc, il ne faut pas le 


instructions et s’y confor- 
maient. Mais, apres que le 
Tathagata se fut eteint, ils 
les ont toutes rejetees, » Il 
faut que nous nous reunis- 
sions pour rassembler les 
Corbeilles des Textes sacres 
afin d’eviter que la Loi ne se 
brise. » 


Les arhat repondirent : 
{(Si nous nous reimissons 
pour (rassembler) les Cor- 
beilles des Textes sacres, 
nous aurons besoin d’ Anan- 
da. » Kasyapa repondit : 
« Ananda, ses liens et ses 
courants ne sont pas encore 
supprimes. Comment pour- 
rait-il sieger dans cettc as- 
semblde? » Les arhat dirent : 
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mettre du nombre. » Et les 
hhiksu dirent encore : « Get 
Ananda etait le serviteur du 
Buddha; il a constamment 
suivi le Buddlia dans ses de- 
placements ; il etait le dis- 
ciple qui vivait dans Finti- 
mite du Bhagavat ; il a regu 
la Loi enseignee par lui ; en 
tout lieu, quand il avait un 
doute, il n’a pas manque 
d’interroger le Bhagavat. 
C’est pourquoi il faut main- 
tenant le mettre du nombre. » 
Et alors on le mit du nom- 
bre. 

Les hhiksu firent cette 
reflexion : « En quel lieu 
devons-nous nous reunir et 
reciter la Loi et le Vinaya 
pour que les vivres et la IL 
terie (dont nous aurons be- 
soin) en abondance ne nous 
fassent point ddfaut? » Alors 
ils dirent tons : a C’est seu- 
lement dans la ville do Ra- 
jagrha que les cellules, les 
aliments et la literie sent en 
abondance. Il faut mainte- 
nant que nous allions tous 
ensemble nous y reunir et 
nkiter la Loi et le Vinaya.)) 
Alors le Grand Kasyapa pro- 
posa cette resolution : « 6 
Reverends ! quo io sarrigha 


a Quand il y aura des lacunes 
et des oublis, il faudra I’in- 
terroger. )) Kasyapa dit : 
« Puisqu’il en est ainsi, il 
faut faire le kie-mo (karma) 
de « demande d’autorisation » 
pour le faire entrer dans le 
sarngha. » 
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ecoute! Ces bhiksu sont de- 
signes par le samgha. Si le 
scnngha le juge opportun, 
que le samglia prcnne pa- 
tience et ecoute. Que le sam- 
gha maintenant aille se reu- 
nir a la ville de Rajagrha 
pour reciter ensemble la Loi 
et le Vinaya. Telle est la 
resolution. » Quand il eut 
propose cette resolution, ils 
allerent ensemble a Vaisali. 

Alors Ananda, en chemin, 
dans un endroit tranquille, 
se dit en lui-meme : « Tel 
qu’un veau nouveuu-ne qui 
voudrait encore teter, faisant 
route avec cinq cents grands 
boeufs,tei je suis maintenant. 

Je suis en cours d’ etude et 
i’ai encore a faire et je fais 
route avec cinq cents arhat.)) 

Alors les Venerables alle- 
rent tons a Vaisali et Anan- 
da demeura a Vaisali. BJit'k- 
SLi, bhiksmil, updsaka et 
updsikd, rois, ministres et 
toute sorte de iramana he- 
retiques vinrent le question- 
ner et une multitude de gens 
etait assemblee. 

Or, le bhiksu Vrjiputra ^Jt 
[S T" ' avait une grande puis- 

1. Les deux premiers caraofcorcs supposent un original tel 
Vajja". 
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saace surnaturelle : il avait 
obtenu Voeil divin et il savait 
(le degre de) sagesse de Tes- 
prit d’autrui. Il fit cette re- 
flexion : « Voici qu’Ananda 
estaVaisali; bhiksu, bhik- 
sunt, updsaka et updsikd, 
rois, ministres et toute sorte 
de ^rarnana heretiques vien- 
nent I’interroger et une mul- 
titude de gens estassemblee. 
Il convient maintenant que 
je contemple Ananda (pour 
voir) s’il a des ddsirs ou s’il 
n'en a pas. Alors il contem- 
pla Ananda (et vit) qu’il 
avait des desirs, qu’il n’etait 
pas sans desir. Il se dit en- 
core : « Il faut maintenant 
que je lui fasse eprouver 
des sentiments de ddgodt et 
d’aversion. » Alors/ voulant 
faire eprouver a Ananda des 
sentiments de degodt et d’a- 
version, il recita cette gd- 
thd : 

Tranquillement installe 
dans la solitude^ 

Sous un arbre, medite sur 
le niroaxia. 

Assis dans la meditation, 
n’aie pas de distrac- 
tions. 

A quoi bon les longs dis- 
cours ? 
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Or, Ananda, en entendant 
les paroles du bhiksu Vrji- 
putra, ressentit du degoiit et 
de raversion; alors, dans un 
lieu solitaire, il appliqua son 
energie {vlrya) sans distrac- 
tion, calme et sans trouble. 
Ce fufle dharma extraordi- 
naire (adbhuta) d’ Ananda. 
Alors Ananda etendit sur le 
sol en plein air une couche 
[manca ] ; pendant la nuit il 
fit de nombreuses allees et 
venues ; la nuit passee, quand 
le jour fut sur le point de 
luire, son corps etait fatigud 
a Textreme. Il sedit : ((Voici 
que je suis fatigud a Textre- 
me. Il vaut mieux m’asseoir 
un peu. » Ay ant fait cette 
reflexion, il s’assit. Une fois 
assis, il desira s’etendre. Dans 
Finstant od sa tete n’avait 
pas encore atteint Toreiller, 
pendant cet intervalle, son 
esprit obtint I'^puisement 
des courants {dsrava) et fut 
delivre. Ce fut le dharma 
extraordinaire {adbhu(a) 
d’ Ananda. Alors Ananda, 
ayant obtenu Fetat d’arhat, 
recita cette gdthd : 

Ayant entendu en grand 
nombre les Paroles de 
touts sorte, 
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et constamment servi le 
Bliagavat, 

ayant ec}iapp (3 a la trans- 
migration, 

Gautama est maintenant 
sur le point do se cou- 
cher. 

Alors les bhiksu se ren- 
dirent de Vaisali a la ville 
de Rajagrha. Ils prononce- 
rent ces paroles :« Commen- 
cerons-nous par reparer les 
cellules et la literie ? » Aus- 
sitot ils reparerent les cel- 
lules et la literie. 

Alors le Grand Kasyapa 
reunit, dans ces circonstan- 
ces, le saingha des bhih^u. 

Parmi eux To-hi-lo jJg ^ 

^ Kasyapa' 6tait le (pre- 
mier) sihavira. Le Y<^liera- 
ble P’o-p'o-na ^ ^ 

(Sravana?) ^taitledeuxieme 
sif/iurn'm. Le V^n6rable Kfi- 
syapa 6tait le troisieme 
siAamm. Le V6n6rable T'a- 
icheou-na ||5 (Maha- 
Cunda) etait le quatrieme 
sthamra. Alors, le Grand 
Kasyapa, qui gerait les affai- 
res du samgha, proposa cette 

1. II est possible qu’il s’agisse ici de Da^abala-Kasyapa, mais la trans- 
cription To-hi-lo fait difflcultd. 

2. J'admets qiie le premier caraotdre p’o ^ est pour so ^.So-p’o-na 
transcrirait alors ^ravana=sSona, 
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resolution : « 5 Reverends ! 
que le samgha ecoute ! Si le 
samgha le juge opportun, 
que Iq saingha prenne pa- 
tience et ecoute ! Le sanigha 
maintenant recite la Loi et 
le Vinaya. Telle est la reso- 
lution. » 



Les cinq cents religieux, 
s’etantassis, prirent les cinq^ 
collections de Textes sacres 
et les rassemblerent en trois 
Corbeilles. Parmi les Textes 
sacres, ceux qui avaientpour 
objet {tc1ioa=vastuy d’^- 
noncer les reglements et de- 
fenses des bhiksu furent ras- 
sembles et formerent le 
Texte sacre des bhiksu. Par- 
mi les Textes sacres, ceux 
qui enoncaient les regle- 
ments et defenses correspon- 
dant aux defenses des bhik- 
suni furent rassembles et 
formerent le Texte sacr6 des 
bhiksunl. Parmi les Textes 
sacres. . . ' etc. . . jusqu’a : 
correspondant au kathina 
^ ifi 1^15 furent rassembles et 
formerent le k'ien-tou iHIJ 
[khanda] du kathina. Les 
khanda, le Mou king # 


1, Les trois Editions chinoises ont 500, tandis que I’^dition coreenne a 5. 

2. CL infra^ p. 191, n. 1. 
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{Mdtrkd), le Un-et-plus 
(Ekotiara) , le Texte sacre des 
bhiksii et le Texte sacre des 
bhiksunl formerent ensem- 
ble la Corbeille du Vinaya. 
Dans Tenon ce des Textes 
sacres, ce qui correspondait 
au Long dgama fut dispose 
et forma le Long dgama. 
Dans Tenonce des Textes 
sacres, ce qui correspondait 
au Moyen dgama fut ras~ 
semble et forma le Moyen 
dgama. Le Un, le Deux, le 
Trois, le Quatre et toute la 
serie croissante jusqu’au 
nombre Onze furent rassem- 
bles et formerent Y dgama de 
Un-et-plus [Ekotiara). Ce 
qui se rapportait aux bhiksu 
et aux bhiksuTii, ce qui se 
rapportait a Sakradevendra, 
ce qui se rapportait aux deva, 
ce qui se rapportait au dieu 
Brahma, tons ces Textes sa- 
cres formerent ensemble 
Y dgama Melange [Samyuk- 
ta). Quant aux Phrases de la 
Loi (Dharmapada) ; quanta 
TEnonce du Sens (Artha- 
varga) ; quant au Pardyana 
et (autres) enonces du Ta- 
thagata, depuis les Sieou- 
tou-lou [Sutra) jus- 

qu'aux Yeou po fi cho ^ 
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Ananda se leva de son 
si6ge, se decouvrit T^paule 
droite, mit le genoii droit 
k ter re, joignit les mains 
et dit au Grand Kasyapa ; 
« J'ai moi-mdme entendu 
ces paroles de la bouche 
dll Buddha ; Retenez les 
paroles du Buddha. Dore- 
navaiit, qu'on abolisse en fa- 
veui' des bhiksu les defenses 
mineures et minimes. » Ka- 
syapa dernanda : « 0 Anan- 


ii {Upadesa], tons ces 
Textes sacres qui correspon- 
dent au Tsa tsang^ forme- 
rent ensemble le Tsa tsang. 
Ces cinq sortes (de textes) 
furent appeles la Corbeille 
des Sieou-tou-lou {Suira-pi- 
taka), Les distinctions avec 
des questions ^ PpI {sapras- 
naka), les distinctions sans 
question ['.ij [apj^astiaka), 
les Connexions les 

Correspondaiices /fB M et les 
Lieux M Bi, ces cinq series 
(de textes) furent appeles la 
Corbeille de rAbhidharma. 
Ces quinze categories de 
Textes sacres, reunies, for- 
merent les trois Corbeilles 
(tripitaka). 

Ananda se decouvrit r6- 
paule droite, s’agenouilla a 
la faQon des Hou, joignit les 
mains et dit a Malia-Kasya- 
pa : « Etant moi-meme aux 
c6t6s du Tathagata, je I’ai 
entendu parler ainsi : « Apres 
mon extinction, il faudra 
reunir le samgha et abolir 
les defenses mineures et mi- 
nimes. » 

Kasyapa interrogea de 
nouveau Ananda : « Tu as 


1. Tsa tsang correspond dans ce texte a Ksudraka-agaraa. 
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da ! as-tu demande au Bha- 
gavat quelles sont les defen- 
ses mincnres et minimes? » 
Ananda repondit : « J’etais 
alors afflige. Je ne nie pas 
ma faute. Je n’ai pas de- 
mands au Bhagavat quelles 
sont les defenses mineures et 
minimes. » Alors les bhiksu 
dirent tons : « Yiens ! II faut 
que nous te disions quelles 
sont les defenses mineures 
et minimes, » 


Parmi eux il y en eiit qui 
dirent : « Hormis les quatre 
pdrQjika, tout le reste est 
defenses mineures et mini- 
mes. » II y en eut qui dirent : 
« Hormis les quatre pdrdjika 
et les treize articles, tout le 
reste est. defenses mineures 
et minimes. » II y en eut qui 
dirent : « Hormis les quatre 
pdrdjika, les treize articles 
et les deux regies indeterrai- 


toi-merne re^u ces paroles. 
Quelles sont les defense.s mi- 
neures et minimes ? » Anan- 
da repondit ; « En ce temps- 
la, j'etais oppresse de tris- 
tesse et d'affliction, la pas- 
sion m’affolait, e’est pour- 
quoi jo ne Tai pas demande. » 
Kasyapa blama Ananda 
(en ces termes) : . « Tes pa- 
roles sont inopportunes, Au- 
paravant, pourquoi n’avoir 
pas questionne le Bhagavat? 
Et maintenant tu dis que tu 
ne I’as pas questionne ! » Alors 
Kasyapa demanda aux hhik- 
su : « Nous devons ensemble 
reflecliir sur ce cas {artha ) : 
quelles sont les defenses mi- 
neures et minimes ? » 

II y eut un bhiksu qui dit : 
« Hormis les quatre points, 
le reste s’appelle defenses 
mineures et minimes \ » Ils 
(les bhiksu) dirent succes- 
sivement, etc... jusqu'^ : 
{( Hormis les quatre-vingt- 
dix points, tout le reste 
s'appelle defenses mineures 
et minimes ^ » 


1. Cette phrase est oraise dans i'ddit. Ming, 

2. Dans cet Episode, les defeases de peu d’iraportance sont appeldes 
PJs, litttiraleinent « m^langdes et fragnjentaires ». 
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nees, tout le reste est defen- 
ses mineures et minimes. » 
II y en eut qui dirent : 
« Hormis les quatre pdrd- 
jika, les treize articles, les 
deux regies indeterminees et 
les trente articles^ tout le 
reste est defenses mineures 
et minimes. » II y en eut qui 
dirent : « Hormis les quatre 
pdrdjika, etc... jusqu’a : 
et les quatre-vingt-dix arti- 
cles, tout le reste est de- 
fenses mineures et minimes.)) 

Alors le Grand Kasyapa 
ditaux bhik^u: « CVenera- 
bles I Maintenant, les mem- 
bres de Tassemblee parlent 
et cbacun est ind^cis. On 
ne sait quelles sont les 
defenses mineures et mini- 
mes. Desormais, il nous faut 
ensemble poser cette regie : 
Ce qu’auparavant le Buddha 
n'a pas Micte, il ne faut pas 
maintenant lAdicter. Ce que 
le Buddha a edicte aupara- 
vant, il ne faut pas mainte- 
nant le rejeter. Il faut se 
conformer aux regies edictees 
par le Buddha et les etu- 
dier. » 


Kasyapa dit : ft Tout ce 
que vous dites ne corres- 
pond point aux defenses mi- 
neures et minimes. Il faut 
conformer respectueusement 
sa conduite a ce qui a ete dit 
par le Buddha. Ce qui n’a pas 
ete dit par le Buddha, ne le 
disons pas. Si on neglige les 
defenses mineures et mini- 
mes, les bandes d'heretiques 
diront avec m6pris : « Main- 
tenant que le Tathagata s’est 
eteint, les hhiksu ont tous 
entierement rejete les de- 
fenses mineures et minimes. 
La Loi du Sramana Gau- 
tama est semblable a un feu 
qui flambe en r6pandant de 
la fum6e ; a peine est-elle nee 
que dej^ elle s'eteint. )) Si on 
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Alors, quand ils eurent ; 
pose ensemble cette regie, 
le Grand Kasyapa dit a 
Anunda : « Auparavant, en 
intercedant pour sauver les 
femmes dans la Loi du Bud- 
dha, tu as commis une faute 
dii^krta, il faut main tenant 
la confesser. Ananda rdpon- 
dit : « 6 Reverend! je I’ai 
fait sans (mauvaise) inten- 
tion. Maha-Prajapatl Gaii- 
tami rcndit au Buddha de 
grands services. Apres la 
inort de la mere du Buddha, 
elle a elevd le Bhagavat. 5 
Reverend Kasyapa! en ceci, 
je n’ai pas conscience d’etre 
coupable. Mais, parce que j’ai 
foi en Yous, 6 Reverend! 
je dois maintenant confesser 
(cette faute). » 

Le Grand Kasyapa dit 


neglige les defenses inineures 
et minimes, on ne maintien- 
draque les quatre principales 
et le reste sera rejete. Si 
on ne maintient que les 
quatre principales, qui appel- 
lera-t-on ^ramana'? » Pour 
cette raison, le Venerable 
Kasyapa reprocha sept choses 
a Ananda. 

Ananda ayant deraande 
qu’on permit aux femmes 
de sortir du monde, il y eut 
a ce sujet dix choses^ que 
(Kasyapa) reprocha a Anan- 
da. Premierement : si les 
femmes ne sortaient pas du 
monde, les ddnapati, portant 
tons des vases pleins d’ali- 
ments, devraient toujours se 
tenir au bord des routes et, 
s’agenouillant ‘i, la fagon des 
Hou, oSrir (ces vases) aux 
^i^amana. Deuxiemement : 
si les femmes ne sortaient 
pas du monde, les danapati 
devraient apporter aux &'ra- 
mana en voyage des vete- 
ments et de la literie et les 
prior de s’en servir. Troisie- 
mement : si les femmes ne 
sortaient pas du monde, les 
danapati monies sur des ele- 


1, Le nombre 10 n’est donn6 que parT^dit, Ming. Les autres Editions out 
9, mais le ooutexte prouve que la le^oa des Ming est exacte. 
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encore : « Tu as laisse le Bha- 
gavat te demander trois fois 
d’etre son serviteur, et tu as 
refuse de retre\ Tu as corn- 
mis une faute duskrta. II 
faiit maintenant la confes- 
sor. » Ananda repondit a 
Kasyapa : « Je Tai fait sans 
(mauvaise) intention. II est 
malaise d’Mre le serviteur 
du Buddha. C’est pourquoi 
j’ai dit que je ne pouvais 
Tetre. En ceci, je n’ai pas 
conscience d’etre coupable. 
Mais, parce que j’ai foi en 
vous, 6 Reverend 1 je dois 
maintenant confesser (cette 
faute).)) 

Kai§yapa dit encore : « Alors 
que tu recousais pour le 
Buddha sa samghdtl, tu I’as 
dechir^eeny posantlepied. 
Tu as com mis une faute 
duskrta. Tudois maintenant 
la confesser. )) Ananda re- 
pondit : {(6 Reverend Ea- 
^yapa ! ce n’est pas par me- 
pris que je I’ai fait. C’est 
parce que personne ne sou- 
tenait (le manteau). En ceci, 
je n’ai pas conscience d’etre 
coupable. Mais, parce que j’ai 


phants, des chevaux, des 
chars et des palanquins, 
devraient toujours se placer 
au bord de la route, se pros- 
terner en touchant la terre 
avec les cinq parties de leur 
corps et prier les iramana 
de poser les pieds sur eux en 
passant. Quatriemement : si 
les femmes ne sortaient pas 
du monde, les danapati 
devraient toujours se tenir 
sur la route, (Staler leurs che- 
veux sur le sol et prier les 
sramana d’y poser les pieds 
en passant. Cinquiemement : 
si les femmes ne sortaient 
pas du monde, les danapati 
devraient toujours, d’un coeur 
respectueux, inviter les s'r’a- 
mana a venir dans leurs 
demeures et leur presenter 
des offrandes. Sixiemement: 
si les femmes ne sortaient 
pas du monde, les danapati, 
en apercevant les &ramana, 
devraient toujours, d’un 
coeur respectueux, nettoyer 
et balayer le sol et, se de- 
pouillant de leurs vetements, 
les etendre a terre pour faire 
asseoir les ^ramana. Septie- 


1. Dans le Vinaya des Mulasarvastivadin, o’est par ^ariputra et Maudga- 
lyayana qu’Ananda est prid d’etre le serviteur du Buddha ; cf. Rockhill, 
77ie Lifii of the Buddha, p, 88, 
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foi eii vous, 6 Reverend! je mement : si les femmes ne 
dois maintenant confesser sortaient pas du monde, les 
(cette faute). » danapati devraient toujours 

Kasyapa dit encore: se depouiller de leurs vMe- 15^ 
« Quaiid le Bhagavat voiilut ments pour essuyer la pous- 
cntrer dans le nirvana, il sieresurlespiedsdes^/ic'/csa. 
t’en avertit trois fois. Tu Huitiemement : si les fem- 
n’as pas prie le Bhagavat mes ne sortaient pas du 
de rester en ce monde, soit monde, les danapati de- 
pendant xmkalpa, soit pen- vraient toujours etaler leurs 
dant plus dhm kalpa, pour cheveuxpouressuyerlapous- 
laprosperitede la multitude, siere sur les pieds dos bhik- 
par compassion pour le sw. Neuviemement : si les 
monde, et pour le bonheur femmes ne sortaient pas du 
des fZeoaetdes hommes. Tu monde, le prestige dessro- 
ascommisune faute mana depasserait celui du 

Tu dois maintenant la eon- soleil et de la lune. Aussi, 
fesser. » Ananda repondit : comment les lieretiques poiir- 
« O Reverend Kasyapa ! je Tai raient-ils regarcler en face 
fait sans (mauvaise) inten- ies6V'amana? Dixiemement : 
tion. Mdrn, qui etait dans si les femmes ne sortaient 
mon cosur, m’emp^ctia de pas du monde, la Loi exacte 
prior le Bhagavat de de- du Buddha devrait demeurer 
meurer en ce monde. En dans le monde pendant mille 
ceci, je nhii pas conscience anndes. Maintenant (saduree) 
d'etre coupable. Mais, parce est rdduite a cinq cents ans. 
que j'ai foi en vous, 6 Reve- Pendant cent ans on pourra 
rend! jo dois maintenant obtenir fermement la Ddli- 
confcsser (cette faute). » vrance. Pendant cent ans on 

Kiu^yapa dit encore : pourra pratiquer fcrmement 
« Quand le Bhagavat dtaiten la meditation. Pendant cent 
ce monde, il t’a demande de ans on pourra pratiquer fer- 
I'eau et tu ne lui en as pas mement les defenses. Pen- 
donne. Tu as commis une dant cent ans on pourra 
faute duskrta, tu dois main- fermement 6tre bajuisrata. 
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tenant la confesser, » Ananda Pendant cent ans on pourra 
repondit : « Je Tai fait sans pratiquer fermement le Don. 
(mauvaise) intention. A ce 'Pendant le premier siecle, 
moment, cinq cents chars on aura la Delivrance et on 
traversaient le fleuve et I’eau s’afiermira dans la Loi. 

etait tres impure. Je crai- Paisiblementetablienelle, 
gnais qu’en la buvant, le on pourra completement 
Bhagavat ne fut incommode. en penetrer le Sens. 
C’est pourquoi je ne lui en ai Pendant le second siecle, 

pas doime. » Kasyapa dit : on pratiquera encore fer- 

((Tu aurais dd pourtant lui moment la meditation, 
en donner. Le Buddha, par Pendant le troisieme sie- 
son pouvoir prestigieux, ou cle, 
les dem pouvaient purider on n’aura pas encore cesse 
cette eau. )) Ananda dit : de maintenir les de- 


ft En ceci, je n’ai pas cons- fenses. 

cience d’etre coupable. Mais, Pendant le quatrieme sie- 

parce que j’ai foi en vous, 6 cle, 

Reverend, je dois mainte- on pourra encore etre 6a- 
nant confesser (cette faute). » hu&ruta. 

Kasyapa dit encore : ft Tu Pendant le cinquibme sie- 
n'as pas demande an Bhaga- cle, 
vat quelles etaient les dA on pourra encore prati- 
fenses mineures et minimes. quer le Don. 

Tu as commis une faute Desorraais, la Loi du Ta- 
dJwsit.Wa. Tu dois maintenant thagata, 

la confesser. » Ananda dit : au cours des recitations 

ft Je I’ai fait sans (mauvaise) successives, s’usera pen 
intention. J’etais alors af- ^ peu, 
flige. Je ne nie pas ma faute. de meme que la roue d’un 
Jo n’ai pas demand6 au Bha- char en mouvement 
gavat quelles etaient les dA continue de tourner, puis 
fenses mineures et minimes. se brise. 


1 . La stance commence ici biea que, par unc erreur de composition, elle 
paraisse ne commencer qu’un peu plus loin. 
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Imi ceci, je n’ai pas conscience 
d’etre coupable. Mais, parce 
que j’ai foi en vous, 6 Reve- 
rend, je dois maintenant 
confesser (cette faute). » 
Kasyapa dit encore : « Tu 
n’as pas empeche les femmes 
de souiller les pieds dii Bud- 
dha. Tu ascommis une faute 
diiskrta, Tu dois maintenant 
la confesser.)) Ananda re- 
pondit : (cJe I’ai fait sans 
mauvaise intention. Quand 
les femmes au coeur faible 
se sontprosternees aux pieds 
du Buddha, elles pleurerent 
et leurs mains ^ souillerent 
les pieds du Buddha. En 
ceci, je n'ai pas conscience 
d'etre coupable. Mais, parce 
qne j'ai foi en vous, 6 Reve- 
rend, jo dois maintenant 
confessor (cctte faute). )) 

Alors le Grand Kasyapa 
proposa cette resolution : 

« C) Reverends ! quo le sam- 
(jha ccoute! Si le samgJia le 
juge opportun, que le sctni- 
gha premie patience et 
ecoute! QmlQsanigha ques- 
tionne maintenant Upali sur 
la Loi et le Vinaya. Telle 
est la resolution, )) Alors 


S RAJAGRHA 

La cause de la disparition 
do la Loi exacte, 
e'est la faute qu’a commise 
Ananda : 

pour que les femmes sor- 
tissent du monde, 
il a supplie et fait flechir 
le Maitre. 

La Loi oxacte devait de- 
meur(3r dans le monde 
pendant une duree com- 
plete de mille annees. 
Cinq cents ans lui ont ete 
retranches ; 

pour le reste, ce sera en- 
tierement comme a I’ori- 
gine. 

C’est pourquoi, en cinq 
cents ans, 

cinq Lois surgiront dans 
le monde : 

celledela Delivrance, celle 
de la Meditation, celle 
du Maintien des Defen- 
ses, 

celle des bahuiruia et celle 
du Don. 
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Upali proposa cette resolu- 
tion : « 0 Reverends ! que le 
samgha ecoiite ! Si le sam- 
gha le juge opportiin, que le 
samgha prenne patience et 
ecoute! Que le samgha 
main tenant me fasse inter- 
roger par le sthavtra Maha- 
Kasyapa, et je repondrai. 

Telle est la resolution. » 

Le Grand Kasyapa de- 
manda : « Le premier pdrcl- 
jika, en quel lieu a-t-il ete 
•institue? Qui I'a d’abord 
transgresse?)) Upali repon- 
dit : (( A Vaisali, Sudinna, 
le fils de Kalandaka, Ta pour 
la premiere fois transgresse.)) 

« Etle deuxieme, en quel lieu 
fiit-il institue? )) II repondit : 

(( Dans la ville de Rajagrlia, 
le bhiksu T’o-ni-kHe ^ 
fill ^ (Dhanika), le fils du po- 
tier, Fa pour la premiere 
fois transgresse. )) 11 demanda 
encore : « Le troisieme, en 
quel lieu a-t-il ete institue ? )) 

II repondit : « A Vaisiili, au 
bord de la riviere P’o-ZcYeow 
M M {Valgu[mada]) , un 
bhtksu Fa pour la premiere 
fois transgresse \ » 

1. Cette transcription suppose un original telqt 

2. Dans ce teste, les parajika 3 et4 sont rapporW 
tandis qu’en pali c’est le quatrifeme seulement. 


pY-ni MOU 


*Dhaniga. 

a la rivifere Valguinuda, 
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II demanda encore : « Le 
qoatrieme, eii quel lieu a-t- 
il dte institue? » II repondit : 
« A Vaisali, au bord de la 
riviere P'o-k’ieou, un bhiksu 
I’a pour la premiere fois 
transgresse. » 

II demanda encore : « Le 
premier samghdviasesa, en 
quel lieu a-t-il ete institue ? » 
II repondit .* « Dans le royau- 
me de ^ravasti, Kalodayin 
I’a pour la premiere fois 
transgress^. » 

Ainsi successivement, sui- 
vant les lieux ou (ces regies) 
furentinstituees, il les enon^a 
en les distinguant comme il 
avait fait pour la premiere. 

11 demanda encore : « La 
premiere regie indeterminee 
(aniyata), en quel lieu a-t~ 
elle ete institute? » Il r6- 
pondit : « Dans le royaume 
de Sravasti, Kalodayin I’a 
pour la premiere fois trans- 
gressee. » Et ainsi pour la 
deuxieme. 

Il demanda encore : « (Le 
premier) naissargika, en 
quel lieu a-t-il institue? » 
Il repondit : « Dans le royau- 
me de Sravasti, les Six 
su Tout pour la premiere 
foi#-transgress6. » Ainsi sue- 
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cessivement il les enonga en 
les distinguant comme (il 
avait fait pour) le premier. 

Il demanda encore ; «Le 
premier praya^cittika, en 
quel lieu a-t-il ete institue? » 

11 repondit : « A Che-tch’e 
cheou II ^ i^akyesuy,lG 
bhiksu Sakyaputra Force- 
d’Elephant I’a pour la pre- 
miere fois transgresse. » 

Ainsi successivement il les 
enonga en les distinguant 
comme (il avait fait pour) le 
premier. 

Il demanda encore : « (Le 
premier) pratideianiyay en 
quel lieu a-t~il ete insti- 
tue? » Il repondit: « Dans le 
royaume de Sravastl, a cause 
de la bhiksuril Couleur-de- 
Lotus (Utpalavarna). » Le 
deuxieme, le troisieme, le 
quatrieme, il les enon^a en 
les distinguant comme (il 
avait fait pour) le premier. 

Il demanda encore : « La 
premiere regie de Tetude 
i^iksapada) , en quel lieu a- 
t-elle ete instituee? » Il re- 
pondit : « Dans le royaume 
de Sravasti, c’est paries Six 
bhiksu qu’elle fut pour la 

1. La desinence du locatif a trauscrite en oLinois. 
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premiere fois transgressee. » 

Ainsi successivement il les 
enoiKja en les distinguant 
comme (il avait fait pour) la 
premiere. Les diverses de- 
fenses des bhiksunl fiirent 
enonc6es conformement a la 
Discipline. 

Il demanda encore : « La 
premiere autorisation de re- 
cevoir les grandes defenses, 
en quel lieu a-t-elle ete 
donnee pour la premiere 
fois? Il repond it : « A Va- 
ranasi (pour) cinq bhiksu. » 

Il demanda encore : « La 
premi 6re autorisation d' expo- 
ser les defenses, en quel lieu 
(a-t-elle ete donnde) ? » Il 
r^pondit : « Dans la ville de 
Rajagrha, pour de jeunes 
bhiksu. )) 

Il demanda encore : « La 
premiere autorisation d*en- 
trer en retraite (varsa), en 
quel lieu fut-elle donnee pour 
la premiere fois ? » Il repon- 
dit : « Dans le royaume de 
^ravastl, elle fut donnee a 
cause des Six » 

Il demanda encore : « La 
premiere pravdrand if 

1 . Pali paearaiiS. Ce mot est rendu en chinois par « agir a 
Cf. Peiliot, J. A., 1914, 11, 407. 
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en quel lieu fut-elle insti- 

tuee? » II repondit : « Dans 

le royaume de Sravasti, elle 

fut instituee pour les Six 

bkiksu. » Ainsi successive- 

meiit ii rinteiTogea jusqu’a - 

VEkottara du Vinaya. 

Alors ils rassemblerent la 
totalite des articles (concer- 
nant) les bhiksu et les reu- ' 

nirent en un tch’ou 
(msziM) ’ qui fut le Regleinent 
des bhiksu. Les articles (con- 
cernant) les bhiksuni furent 
reunis en un tcfiou qui fut 
le Reglement des bhiksuni. 

Toutes les regies relatives 
a la reception des defenses 
furent rassemblees en un 
tch’ou qui fut le k'ien-tou 
(khai:ida) de la re- 
ception des defenses. Toutes 
les regies relatives an pou-sa 
H (wposa/Aa) furent ras- 
semblees en un tch’ou qui 
fut le khanda de Y uposatha. 

Toutes les regies relatives 
(an temps de) retraite furent 
rassemblees en un tch’ou qui 
fut le kharida de la retraite. 

Toutes les regies relatives a 
la pravarand furent rassem- 

1. Cf. P‘i~ni mou, supra, p. 177, n. 1. L'orjginal 6tait peut-6tre le mSaie 
dans les deux textes. Le traducteur du P'i-ni mou aurait, dans ce cas, pris 
mstu au sens de « objet ». 
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blees en un tch’ou qui fut le 
khanda de la pravarand. 
Toutes les regies relatives 
aux cuirs et peaux furent 
rassemblees en un tch’ou qui 
fut le khanda des cuirs et 
peaux. Toutes les regies re- 
latives aux vMements furent 
rassemblees en un icKou qui 
fut le khanda des vetements. 
Toutes les regies relatives 
aux medicaments furent ras- 
semblees en un tcKou qui fut 
le khanda des medicaments. 
Toutes les regies relatives au 
vetement kia-tch'e-na ^ ^ 
[kathina) furent rassem- 
blees en un tch’ou qui fut le 
khanda du vetement kathina . 
Les deux Reglements, ainsi 
que tons les khanda ordon- 
nes en un recueil, et VEkot- 
tara du Vinayab reunis en- 
semble, formerent la Cor- 
beille du Vinaya. 

Alors le Grand Ka^yapa 
proposa cette resolution : 
« 0 Reverends ! que le sam~ 
gha ecoute ! Si le sarggha le 
juge opportun, que le sam- 
gha prenne patience et 
ecoute! Maintenant le sam- 
gha interroge Ananda sur la 


l. Cf, Vinaya pah, 6d. Oldenberg, V, 115. 
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Loi et le Vinaya. Telle est 
la resolution. » Alors Ananda 
proposa cette resolution ; 
« 5 Reverends ! que le sam- 
gha ecoute! Si le samgha 
•le juge opportun que le sajn- 
gha prenne patience et 
ecoute! Que maintenant le 
samgha me fasse interroger 
par le Grand Kasyapa et je 
repondrai. Telle est la reso- 
lution. » 

Alors le Grand Kasyapa 
interrogea Ananda en ces 
termes : « Le sutra Brahma- 
troubler {Brahmacala), en 
quel lieu a-t-il ete prononce? 
Le Un-et-plus (Ekottara), 
en quel lieu a-t-il ete pro- 
nonce? Le Dix-et-plus {Da- 
^ottara), en quel lieu a-t-il 
ete prononce? Le sutra de 
la production et de la des- 
truction des domaines {dha- 
tu), en quel lieu a-t-il ete 
prononco? Le {Seng-k’i-fo 
ft {Sahglta), en quel 
lieu a-t-ii ete prononce? Le 
sutra de la Grande Cause 
{Mahaniddna), en quel lieu 
a-t-il ete prononce? "Lq sutra 
de la Question de ^akrade- 
vendra, en quel lieu a-t-il 
ete prononce? )) Ananda r6- 
pondit a tout. Pour reciter 
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ie Long dgama, il rassem- 
bla tons les longs sufra qui 
formereiit le Long dgama. 
Tons les sutra moyens for- 
merent le Moyen dgama. 
Depuis la section des Un 
jusqu’a la section des Dix; 
et depuis la section des Dix 
jusqu’a la section des Onze, 
(cela) forma le Un-et-pliis 
{Ekottara). Les melanges des 
bhiksu, des bhiksiini, des 
updsaka, des upcisikd, des 
deva; le melange de Sakra- 
devendra; le melange de 
Mara; le melange de Brali- 
maraja formerent un recueil 
qui est Vdgama Melange. 
De la meme maniere, le Texte 
sacr6 {king) des Existences 
Cheng {Jdtaka); le Texte 
sacre de kOrigine tIs ; le 
Texte sacre des Bonnes Cau- 
ses ^ @ ^ ; le Texte sacre 
de la Grande Extension df 
(Vaipulya) ; le Texte sacre 
de ce qui est sans precedent 
{Adbhutadharma) ; le Texte 
sacr6 des Comparaisons ^ 
Plf- ( Ayadana) ; le Texte sacrd 
de Yeou-p’o-t’i-cho 

(Upadesa); le Texte sacre 
du Sens des phrases ^ H 
{Arthapada)\ le Texte sacrd 
des Phrases de la Loi ^ ^ 
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[Dharmapada) ; le Texte sa- 
cre du Po-lo-yen ^ 

[P dray ana) ',\q Texte sacre 
Melange de Difficultes ||, 
le Texte sacre des Stances 
des Saints ^ (Sthavira- 
gatha) ; le recueil de tons 
ces ouvrages forma le Tsa 
isang. Les (trait6s) des ques- 
tions controversees ^ H 
{Kathdvastu) (?), des ques- 
tions non controversees ^ 
II, des Connexions H, des 
Correspondances Jg et des 
Lieux (?) furent reunis 
et constituerent la Corbeille 
de TAbhidharma. Alors on 
r^unit les trois Corbeilles. 

Or, le Venerable Parana 
apprit que, dans la ville de 
Rajagrha, les cinq cents 
arhat avaient ensemble ras- 
semble la Loi et le Vinaya. 
Alors, accompagne de cinq 
cents bhiksu, il se rendit 
dans la ville de Rajagrha. 
Arrive aupres du Grand 
Kasyapa, il lui park en ces 
termes : « J'ai oui dire, 6 
Reverend! qukveccinq cents 
arhat vous avez ensemble 
rassemble la Loi et le V inay a. 


Quand les bhiksu voulu- 
rent rassembler les Corbeilles 
de la Loi, Maha-Kasyapa 
frappa le sol avec la main. 
Le bruit du choc sonore res- 
sembla au son d’une cloche 
de bronze. En ce temps-la, 
dans la ville de Rajagrha, 
residaient depuis longtemps 
cinq cents arhat dans le a-~ 
lan-na [aranya) du Lionb 
Ayant entendu ce bruit, ils 
se dirent les uns aux autres : 
« Le moment est veiiu de 


1. La le^on des trois 6dit. chinoises est la suivante ; « . . . , dans la ville de 
Rajagrha, r^sidait depuis longtemps Parana, le maltre de 500 arhat. » 
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Je desire aussi, a mon tour, 
avoir le bonheur d’ entendre 
la Loi. » Alors, pour cette 
raison, le Grand Ka^yapa 
reunit le samgha des bhiksii. 
En faveur de ces (nouveaux) 
bhiksu, il interrogea derechef 
Upali,etc..., jnsqu’a: (dlras- 
sembla les trois Gorbeilles », 
comme il a ete dit plus haut. 


(Purana) dit : « 6 Reve- 
rend Kasyapa ! je suis en- 
tierement satisfait de ceci, 
sauf en ce qui concerne huit 
articles que j’ai moi-meme, 
6 Reverend, entendus de la 
boLiche du Buddha et que 
j’ai retenus sans omission. Le 
Buddha a permis de con- 
server (dcs aliments) dans 


rassembler les Gorbeilles de 
la Loi. » 

Alors le Venerable Fou- 
lan-na ^ f |5 (Purana) et 
la foule de ses disciples, soit 
cinq cents arhat, se rendirent 
ensemble vers la ville de 
Rajagj?ha, sur la montagne 
GrdhrakCita, dans Permitage 
du Bois des Bambous, aupres 
de Maha-Kasyapa. Arrives 
la, ils dirent a Maha-Kasya- 
pa : (( Nous avons entendu 
dire que Maha-Kasyapa et 
cinq cents ariiat, dans la ville 
de Rajagrha, a I’ermitage du 
Bois des Bambous, voulaient 
rassembler les Gorbeilles de 
la Loi. Nous voudrions aussi 
pouvoir entendre la recita- 
tion. )) Alors Maha-Kasyapa 
recita a Purana et aux autres 
le texte original [paryaya) 
des Gorbeilles de la Loi qu'il 
avait rassemblees. 

Purana dit au Venerable 
Maha-Kasyapa : « 0 Reve- 
rend! le texte des Gorbeilles 
de la Loi que vous avez ras- 
semblees, j’ai obtenu do Ten- 
tcndre. Son excellence est 
indicible. Toutcfois il est unc 
chose que je ne m'expliquo 
pas : c’est ce qui concerne 
les huit pr^ceptes {dharma) 
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(rhabitation) ; d’y faire la 
cuisine ; de faire soi-meme la 
cuisine ; de prendre soi-meme 
des aliments ; de se lever t6t 
pour recevoir des aliments^ ; 
de rapporter de la nourriture 
regue ailleurs ; de manger 
soit de menus fruits, soit ce 
qui pousse dans I’eau des 
6tangs ; dans tous ces cas, il 
est permis de se nourrir sans 
se conformer a la regie rela- 
tive aux restes d’aliments. » 
Le Grand Kasyapa re- 
pondit : « Gest vraiment 
comme tu le dis. . En un 
temps ofi le grain etait cher 
et od, les gens s’entr’aidant 
pour se nourrir, il etait 
difficile d'obtenir a manger 
en quetant, Bhagavat, par 
compassion pour les bhiksu, 
a autorise ces huit articles. 
Par centre, en un temps de 
prosp6rite od les aliments 
^taient abondants, le Buddha 
a retird Tautorisation. » 


Derecbef, il (Purana) pro- 
nonca ces paroles : « 5 Re- 

1. Cf. Mahaoagga, 1, 38, 8-10, 

2. Sur ces huit rfegles, of. P'i-ni m 


depuis : « des aliments con- 
serves chez soi... jusqu’a : 
toutes sortes d’herbes et de 
racines (qui poussent) an bord 
des 6tangs* ». Etant moi- 
meme aux cotes du Buddha, 
j’ai entendu le Tathagata au- 
toriser a se nourrir confor- 
mement a ces huit preceptes. 
Or, il est dit plus loin que ce 
n'est plus autorise. C'est ceci 
que je ne m’explique pas. » 

Kasyapa repondit : « C’est 
r^ellement comme tu dis. 
En un temps de disette, 
alors que le grain etait cher 
et qu’il ditait difficile de se 
procurer a manger en qu^- 
tant, le Buddha, par compas- 
sion pour les ^tres vivants, 
a permis de se nourrir 
(ainsi). Mais, d une dpoque 
de prospdritd, alors que le 
grain 6tait a bas prix et 
qu’il dtait facile de se pro- 
curer a manger en quetant, 
le Buddha, le Tathagata, 
pour ces raisons, a retire 
Tautorisation. » 

Purana dit : « 6 Kasyapa I 
le Tathagata est omnis- 


t, p. 12s eol. 15, jusqu’a 12\ col. 7, 
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verend ! le Bhagavat etait 
omniscient. 11 n’aurait pas 
dll aiitoriser de nouveau ce 
C[u’il avail dejii interdit, ni 
interdire de nouveau ce (:|u’il 
avait deja autorise. » Kusya- 
pa repond it : a C’est parce 
que le Bhagavat dtait om- 
niscient qu’il a pu autoriser 
do nouveau ce Cju’il avait 
deja interdit et interdire de 
nouveau ce qu’il avait deja 
autorise. 6 Purana ! posons 
cette regie : ce que le Buddha 
n’a pas prescrit, nous ne 
devons pas le prescrire; ce 
que le Buddha a prescrit^ nous 
ne devons pas I’abroger. Ce 
qne le Buddha a prescrit et 
defendu, nous devons nous 
y coufornier et letudier. » 


cient. Quand c’est le temps 
d’epargneiq il a voulu faire 
connaitre aux homraes que 
c’est le temps crdpargncr. 
Quand c’est le temps des 
largesses, il a voulu faire 
connaitre aux homines que 
c’est le temps des largesses. » 
Kasyapa repondit : « Pour 
cette raison, le Buddha, te- 
nant cornpte des cir cons lan- 
ces, a dit : «En ce temps, 
il convieiit d’epargner; en 
ce temps, il ne convient pas 
d’epargner. C’est pourquoi, 
6 Purana, nous devons obeir 
au Tathagata. Quand il de- 
fend, nous devons nous 
soumettre a I’interdiction. 
Quand il autorise, nous de- 
vons profiter de I’autorisa- 
tion. Le 'rathugata, I’Ar- 
hat(?) a realise liuit series 
do qualites excellentes : il a 
bien obtenu la sagesse do 
viajra ; il s’est complcte- 
ment purihe de toute souil- 
lure et a dissipe les tenebres 
de Tignorance {auidya ) ; il 
a sLipprime les obstacles pour 
tous les prcceptcs [dlianna ] ; 
il a obtenu la maitrise en 
tous lieux ; il a pu bien re- 
futer les objections des 
hdretiques ; il a bien montre 
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aux etres vivaiits ce qiii est 
avantageux et ce qui est niii- 
sible; il a rendu possible aux 
etres vivants les discrimi- 
nations {aiblia/lf/a ) ' confor- 
mes a la Loi; il a ete habile 
a statuer sur ce qui est 
coupable et sur ce qui ne 
Test pas. Celui qui, souve- 
rainement et sans obstacle, 
a realise ces liuit qualites 
((i/iama) est appele Roi de la 
Loi et Seigneur de la Loi. » 

Aid’s Maha-Kasyapa de- 
manda a Ananda : « Que faiit- 
il penscr de ces choses ? » 
Ananda repondit a Maba- 
Kasyapa : « Ce que j’ai en- 
tendu aux cotes du Buddha 
est con forme a la reponse de 
Kasyapa a Purana. Si quel- 
qu’im conforme sa conduite 
aux paroles du Buddha, 
celui-la pourra faire rayon- 
ner la Loi du Buddha. C'est 
pourquoi il faut se conformer 
a la Loi et la metiro en pra- 
tique. » 

Le Venerable Purana et 
la foulede ses disciples ayant 
entcndu ces paroles sc coii- 
formerent a la Loi et la 

1. Ooiupurer dans rAbliidhamma pali ie Utre du traitd Vihhanfjajipaka- 
rcmain. 
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mirent en pratique, et ils 
furent de ceux qiii font 
rayonner la Loi du Buddha. 

Parce que dans la ville de C'est ainsi que, (d’apres 
Rajagriia les cinq cents I’Ecole) des « Montagnes 
arhat ensemble ont ras- Neigeuses » (Haimavata), les 
sembl6 la Loi et le Vinaya, Corbeilles de la Loi ont ete 
on dit : Concile des Cinq rassemblees par les cinq 
cents, qui rassemblerent la cents bhiksu. 

Loi et le Vinaya. 


CHAPITRE III 


Le recit du Concile dans le Vinaya des 
Mahasamghika. 

Le Vinaya des Mahasamghika (Nanjio, n° 1119) fut 
traduit en chinois, en 416, par Buddhabhadra et Fa-hien. 
Le manuscrit avait 6te decouvert par le pelerin Tche-mong 
chez un brahmane de Pataliputra ' . Ce Vinaya est sensi- 
blement different des autres traites de Discipline, et le 
fragment traduit ci-apres laisse entrevoir Toriginalite de 
Toeuvre, 

Un autre texte de TEcole Mahasamghika, le Mahdvastu, 
contient un recit du premier Concile, qui n'offre guere de 
ressemblance avec celui du Vinaya traduit par Fa-hien. 
Dans le Mahdmstu (I, p. 70 et suiv.), le recit du Concile 
sert a introduire le Da^abhumikasutra, recite par Maha- 
Katyayana. Ce sutra, qui prit une place d’honneur dans la 
litterature mahayaniste, est probablement de redaction assez 
tardive, et, dans le r^cit du Concile qui le precede, les 
anciennes traditions ont fait place aux fantaisies d’une 
imagination sans frein. Je ne crois pas necessaire d'y insister. 
On verra toutefois dans les notes de ce chapitre que Tetude 

1. Cf. Chavannes, Voyage de Song-Yun, B.E.F.E.O., 1903, p. 56 du tir6 
cl part, et Pelliot, Notes additiounelles It Dense JUneraires, B.E.F.E.O., 1904. 


202 


LE CONCILE DE RAJAGRHA 


dll Mahdvastu pent faciliter sur certains points Fintelli- 
gence du Vinaya des Mahasarnghika. 

Plus instructive encore est la comparaison des recits du 
Concile contenus, d'une part clans le Vinaya des Mahasam- 
ghika et d’autre part dans les Parinirudna-siltra (cf. supra, 
premiere partie, pp. 77 a 88). Cette comparaison souleve 
des problemes qiii seront disciites dans la Troisieme Partie. 



^ Les binksu delibererent tous en disant : « Qui doit faire la 
cremation? » Alors le Respectable Maha-Kasyapa dit : « Je 
siiis le fils alne du Bhagavat. Je dois faire la cr(^mation. » 
Alors ceux de la Grande Assemblee dirent tous : « C’est 
bien! » Alors il fit la cremation*. 

Quand il eut fait la cremation, Kasyapa se souvint des 
paroles prononc^es dans un village par im bhiksu mahallaka : 
......... jusqu'a : Ce que nous voulons faire, faisons-le. 

Ne faisons pas ce que nous ne voulons pas faire b » Alors il 
(Kii^yapa) dit aux bhiksu : ((6 Venerables! les ^arlra du 
Bhagavat, ce n’est pas notre aflaire. Les rois, les chefs de 
famille, les bralimanes maitres de maison et la multitude 
de ceux qui recherclient des m^rites devront eux-memes 
rendre liommage (aux sarlra). Notre affaire, c'estd’abordde 
rassembler les Corbeilles de la Loi^ pour empecher que la 
Loi du Buddha ne disparaisse rapidement, » 

Aussitot ils recommencerent a deliberer en ces termes : 
« En quel lieu devons-nous rassembler les Corbeilles de la 
Loi? » Alors les uns dirent : « Aliens a ^ravastl. » D'autres 
dirent : « Aliens a Cha-k’i g? jjift (Sfiketa). » D'autres dirent : 
« Aliens a Campa. » D'autres dirent : « Aliens a Vaisfili. » 
D'autres dirent : a Allons a Kapilavastu. j) Alors le Grand 
Kasyapa prononga ccs paroles : a Nous devons aller dans la 
ville de Rajagrha'et y rassembler les Corbeilles de la Loi. 

3 a Pour quelle raison? Le Baghavat a pr^dit que, dans la ville 

1. Tripii, 6d. Tok., XV, 10, p. 32 \ col. 17. 

2. Dans Mahaoastu^ I, p, 68, le bucher s’allurae de hu-m6me, tandis qu’ici 
Kiisyapa semble y mcttre le feu, puisqu’il « fait la crfJraation ». 

o. L’dpisodc auquel il est fait ici allusion est relat<i plus haut, Tripit, 6d. 
Tok.. XV, 10. p. 32^ col. 9. 

4. On poumit coinpi'eudre 6galement « la Corbeille de la Loi carrien 
en cliinois n’indique le pluriel. 
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de Rujagrha, le fils de la Vaidehi, Ajatasatru, etait de beau- 
coup le premier d’entre les Auditeurs-upasaka qui out la 
Foi sans racines^ En outre, ce roi a des couches et des 
offrandes pour cinq cents personnes. II faut aller la-bas, » 
Tons acquiescerent. 

Le Bhagavat avait dit autrefois au Respectable Anurud- 
dha : « Apres le parinirvana du Tathagata, il te faudra 
garder les sarira et empecher les deua de les emporter. 
Void pourquoi : Quand les Tathagata des ages passes furent 
entres dans le pai'inirvdna, les deva emporterent leurs 
Sarira. Les liommes du siecle ne purent se rendre (aupres 
de ces reliques), et manquerent d’acquerir des merites. Les 
deva peuvent venir parrai les hommes rendre hommage 
(aux reliques), mais, a I’exception de ceux qui ont les pou- 
voirs magiques {rddhipada), les hommes ne peuvent aller 
la-bas. C’est pourquoi il faut bien proteger (les reliques). » 
C'est afin de rendre hommage (aux reliques) qu’Ananda, le 
Serviteur (du Buddha), n’etait pas non plus parti. 

Alors, le Grand KaSyapa, accompagne d’un millier de 
bhik^u, se rendit a la ville de Rajagrha, dans la grotte de la 
montagne Tch’a-ti ^ij ^ (Ksatriya?)*. Ils disposerent des 
couches et des couvertures et ornerent le siege du Bhaga- 
vat. A gauche du siege du Bhagavat, on disposa le siege du 
Respectable Sariputra. A droite, on disposa le siege du 
Respectable Maha-Maudgalyayana. A la suite, on disposa 
le siege du Grand Kasyapa’. Ayant ainsi dispose en ordre 
les couches et les couvertures, ils s’assurerent des offrandes 
pour quatre mois, car, pour rassernbler les Gorbeilles de la 

1. Pour cette expression « la foi sans racines », of. supra, p, 36. 

2. Dans Mahclcasia, 1, p. 70, 1. 15, la reunion a lieu dans la grotte du 
Saptaparna, au flanc de la montagne Vaihaya. 

■ S. Noter que Kasyapa laisse trois sifeges inoccupds et s’assied sur le qua- 
tri^me. Cf. Lalita oistara, trad. Foucaux, p. 384 ; « Ensuite le Tathagata, 
afin de rendre hommage aux Tathagata antdrieurs, ayant tourn6 autour de 
trois sifeges comme un lion sans crainte, il s’assit sur le quatri^sme siege, 
les jambes croisfies. » 
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Loi, ils (devaient) entierement supprimer toute attache avec 
I’exterieur. 

La Grande Assemblee, s’etant reunie, comprenait ceux 
qui ont les trois connaissances, les six penetrations surna- 
tiirelles, les puissances, les forces et les raaitrises' ; ceux 
qui ont requ de la bouche* du Bhagavat et recitent une 
section du Vinaya; ceux qui ont requ des Auditeurs et reci- 
tent une section du Vinaya ; ceux qui ont regu de la bouche 
du Bhagavat et recitent deux sections du Vinaya ; ceux qui 
ont regu de la bouche des Auditeurs et recitent deux 
sections du Vinaya. 

L’assemblee delibdra en ces termes : « II faut reunir ici 
ceux qui ont les trois connaissances, les six penetrations 
surnaturelles, les puissances, les forces et les maitrises ; ceux 
qui ont regu de la bouche du Bhagavat et recitent deux 
sections du Vinaya; et ceux qui ont regu de la bouche des 
Auditeurs et recitent deux sections du Vinaya. » Quand 
ceux-ci furent reunis, il manquait deux personnes pour 
parfaire le nombre de cinq cents. Ils delibererent de nouveau 
en ces termes : « II faut parfaire le nombre de cinq cents. » 
Le V6n6rable Anuruddha arriva ensuite ; il manquait 
encore une personne. 

Or, le Respectable Malia-Kasyapa etait le premier stha- 
mra. Le second sthavira se nommait Na-feou4ou ^ h 
j ■ Le troisieme sthavira se nommait Yeou-po-na-t’eou-lou ^ 

Alors le Respectable Maha-Kfisyapa monta 
sur son propre siege, ne laissant inoccupes que les sieges 

1. Gf. MahSmstu, 1, p. 70, 1. 20 : te ca rddhioasihhdmhctlastha. L’ordre 
du Mhv. est done : puissances, maitrises, forces. 

2. Chinois interpr^te 

3. Var. des Irois ddit, chinoises : ^ ] 1 . La confusion entre et ^ 

s’explique probableraent par deux formes interm^diaires : et 

seconde dtant une graphie ancienne de Il faut sans doute cboisir entire 

et j|^, et le second oaractfere fait songer au nom de Pindola {?). Le npm 
du troisieme sthaoira pourrait 6tre alors *Upapipdola (?). 
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des Respectables Sariputra, Maudgalyayana et Ananda\ 
Les bhiksu s’assirent tous a la suite. Alors le Respectable 
Maha-Kasyapa dit a TJ-p'o-i’i ^ (Revata), disciple 
et compagnon de voyage du Respectable Maudgalyayana ; 
(( O Venerable ! va chez les Trente-trois dieux convoquer 
le bhiksu Chou-fi-na ^[5 (Sudinna?) (on liii disant) : 
Le Bhagavat est entre dans le parinirvdna. Le samgha des 
bhiksu se reunit dans I’intention de rassembler les Corbeilles 
de la Loi. » Alors il recut cet ordre, se rendit chez les 
Trente-trois dieux et dit : « 6 Venerable ! le Bhagavat est 
entre dans le parinirvdna, Le sarngha des bhiksu se reunit 
dans rintention de rassembler les Corbeilles de la Loi. C’est 
pourquoi je viens vous convoquer. » En entendant ces paroles, 
le bhiksu fut penetre de douleur (et dit) ; « Le Bhagavat 
est entre dans le parinirvdna’^, » Chou-fi-na repondit ai'firma- 
tivement. Puis il dit : a Si le Bhagavat etait dans le 
Jambudvipa, je m’y rendrais. Mais le Bhagavat est entre 
dans le parinirvdna, TCEil de Tunivers est eteint. » Alors, 
par ses pouvoirs magiques (rddhipada), il s’eleva dans 
Tespace. Il entra dans le samadhi a Eclat du Feu » et s’inci- 
nera lui-meme. Ayant vu cela, (Revata) s’en retourna et 

rentra dans le sa/ngha, ou il raconta ce qui precede : « 

jusqu’a ; il entra dans le samadhi « Eclat du Feu ». 

On Tenvoya de nouveau chez les Trente-trois dieux, au 
Palais aerien* des sirisa, pour convoquer Gavampati, puis 
le Venerable Bien-Voir (Sudarsana), qui deineurait dans les 
monts des Parfums (Gandhamadana); le Venerable P’o-feou- 
sien-na H qui demeurait sur le mont Folatrer 

le Venerable Pa-Ifia-li (Valckali?), qui de- 

1. Ce passage contredit oe qui est dit plus haut. Au ddbut du r^cit, les 
Irois sieges inoctiupds etaient ceux du Buddha, de S^aripulfa et de Maud- 
galyayana. lei la troisi^sine place ost occupde par Anaiida, et ceci rappelle 
d'autres textes qui assignaiout a Ananda le troisieme rang (cf. supra, p. IS 
et 81}. 

a. Litt. « palais ail6 » ; il s’agit sans doute d’un vimdna. 
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meurait ,sur le mont Campa; il y 'avait en outre le Venera- 
ble Uttara, qui demeurait sur le mont Pur; un disciple du 
Venerable Maudgalyayana,nom me Grand-Eclat, qui demeu- 
rait sar le mont Eclat; im disciple du Venerable Sariputra, 
nomine Mo-so~lou \ qui demeurait sur le mont 

Man-f o 'j® |5'£ (Mandara); le Respectable Lo- if ozi H qui 
demeurait sur le mont Mo-lo H (Malaya). Et tous ceux- 
ci, etc., jusqu’a : ayant entendu Tappel, entrerent tous dans 
le parinirmna. 

On envoya encore le messager au Palais des 
men (Vaisramana) pour appeler Sieou-mi-to ^ (Su- 
mitra). Le messager, qnand il fut arrive, prononga ces 
paroles : ’« 5 Venerable! Le Bliagavat est entre dans le 
parinirvdtia. Le samgha des se reunit dans I’inten- 

tion de rassembler les Corbeilles de la Loi. C'est pourquoi 
je viens vous tionvoquer. )> Le bhiksu, ayant entendu ces 
paroles, fut penetre de douleur et dit : « Le Bliagavat est 
entre dans le parmfrod??n? » Il repondit afiirrnativement. 
Alors (Suraitra) dit : « Si le Bliagavat etait dans le Jambu- 
dvipa, je m’y rendrais. Mais le Bliagavat est entre dans le' 
parlnirvdna, I’CEil de Tunivers est eteint. » Alors, par ses 
pouvoirs magiques, il s’eleva dans I'cspace. Il entra dans le 
samddhi « Eclat du Feu », s’incinera lui-meme et entra dans 
le parinirvdna. Lq messager revint dans le samgha et 
exposa ce qui precede. 

Le Grand Kasyapa dit : « 6 Venerables I asse/ I N'en 
appelons plus d’autres. Ceux qui entendent notre appel 
entrent aussitot dans le nirvdpa. Si nous en convoquons 
d'autres, ceux-la entreront a leur tour dans le parinirmria\ 
ainsi Funivers sera vide et il n’y aura plus de champ do 
merite [punyaksetra). )) bhiksu dit : «0 Venerables! 

1, Mo-so-lou fcratiscrit peut-6tre tme forme dialectale en u correspondant 
a skr. masara. 

g. La leQon des trois ddit. chinoises est Lo-eho | jjfj; (Raja ?), 
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le Respectable Ananda est le serviteiir du Buddha. II a 
rcQu eri personne sa Loi et sa doctrine. De plus le Bhagavat 
a predit qu' Ananda excellerait en trois choses. II faut 
Tappeler. » Le Grand Ka^yapa dit : « Non! Si lui, qui 
est en coiirs d’etude, entrait dans Fassemblee de ceux qui 
n’etudient plus, qui ont les puissances, les forces et les 
niaitrises, ce serait comme si un chacal galeux entrait dans 
une bande de lions. » 

Alors le Respectable Ananda, ayant medite et achevd de 
rendre hommage (aux reliques), arriva dans un village et 
prononga ces paroles : « Je vais maintenant passer la nuit 
ici. Domain j'irai dans la ville de Rajagrha. Alors un deva 
vint dire a Ananda: « Le Grand Kasyapa a dit, 6 Res- 
pectable I que vous etes un chacal galeux. » Ananda fit cette 
reflexion : « Le Bhagavat est entre dans le parinivvdna. 
Voici que ]e desire justement rejoindre (Kasyapa). Pour- 
quoi me considerer comme un chacal galeux ? » II en 
eprouva du deplaisir et fit encore cette reflexion : « Le 
Grand Kasyapa connait bien ma parente et mon nom. 
C’est justement parce que mes liens ne sont pas encore 
d^truits qiFil a prononcd ces paroles. » Alors le Respec- 
table Ananda appliqua soigneusement son dnergie (virya) 
et marcha de long en large sans distraction, desirant 
mettre fin a ses courants {dsrava). Alors, le Respec- 
table Ananda etant fatigue de marcher, la pens^e du 
nirvana du Bhagavat attrista et oppressa son esprit. Ce 
qu’il avait entendu auparavant, il le retenait,mais sans en 
penetrer (le sens). Soudain il fit cette reflexion : « Le 
Bhagavat a predit qu’au moment oh je r^aliserais la Loi, 
mon esprit n'aurait pas de distraction et que j’obtiendrais 
FarrM des courants, grace a une extreme fatigue. » Sans 
que son esprit sortit de meditation {samadhi), il renversa 
son corps afin de se coucher. La tete n'avait pas encore 
touche Foreiller quand il obtint Tarret des courants, les 
trois connaissances, les six penetrations surnaturelles, les 
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puissances, les forces et les maitrises. Alors, par sespou- 
voirs magiqiies {rddhipada), il s'eleva dans Fespace et 
partit. Parvenu a la porte delacaverne Tch’a-ti, il recita 
cette gdtha : 

Lui qui a beaucoup entendu {bahu^ruta), 
qui est habile dans la discussion 
et qui a servi le Bhagavat, 

Ananda, le fils de Gautama, 
se tient maintenant a la porte, 
puisqu’on ne la lui ouvre pas. 

Il recita encore cette gdthd : 

Lui qui a beaucoup entendu, 

qui a du talent, qui est habile dans la discussion, 
et qui a servi le Bhagavat, 
ay ant rejete le fardeau de ses liens, 
le Ills de Gautama se tient a la porte. 

Alors le Grand Kasyapa recita cette gdthd: 

Tu as rejete le fardeau des kle^a, 
tu te dis parvenu au but supreme 
et tu n'es pas encore entre, 6 fils de Gautama ! 
Entre, fils de Gautama ! 

Quand Ananda fut entre et qu’il se fut prostern6 devant 
le siege du Bhagavat, puis devant les sthauira, il parvint a 
Femplacement de son propre siege et s’assit. Alors le Grand 
Kasyapa dit a Ananda : « Ce n’est pas pour me glorifier ni 
pour me montrer meprisant et grossier a ton 6gard que j'ai 
prononcd ces paroles. C’est seulement parce que tu n'etais 
pas avanc6 dans la recherche de la Voie et parce que je 
voulais t'inciter a supprimer les courants par ton 6nergie 
■ {oirya) que j’ai prononcd ces paroles, » Ananda dit : « Je le 
sais bien. C’est seulement parce que mes liens n’etaient pas 
encore supprimes et dans le dessein de me faire employer 
toute mon dnergie ^ supprimer les courants. » 

Alors le Respectable Mah^-Kasyapa demanda aux meni- 
bres de Fassemblee : « Quelle Corbeille allons-nous mainte- 
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nant rassembler d'abord? )) Les membres de Tassemblce 
ropondirent tons : a Rassemblons d’abord la Corbeille de la 
Loi. » II demanda encore: « Qui doit la rassembler?)) Les 
bhiksu dirent : a Le Venerable Ananda. » Ananda dit : 
((Non! II y a d’autres V(jnerables bhiksu.)) Ils dirent en 
outre : (( Bien qu il y ait d’autres Venerables bhiksu.^ le 
Bhagavat a prdidit que tu serais le premier de ceux qui ont 
beaucoup entendu {bahusruta). li te faut rassembler 
(la Loi). )) Ananda dit : (( 6 Venerables! puisque vous me 
cbargez de la rassembler, si quelque chose est conforme a 
la Loi, approuvez; si quelque chose est contraire a la Loi, 
interrompez ; si quelque chose n’est pas d’accord (avec la 
Loi), interrompez. NAvitez pas d’interrompre pour me 
montrer du respect. Je desire que vous m’avertissiez de ce 
qui est conforme au Sens et de ce qui est contraire au Sens. » 
Ceux de Fassemblee dirent tons : (( 5 Venerable Ananda ! 
rassemble done la Corbeille de la Loi. Ce qui sera 
conforme a la Loi, nous Tapprouverons. Ce qui sera con- 
traire a la Loi, le moment venu, nous le ferons connaitre. )) 
Alors le Respectable Ananda fit cette reflexion : (( Comment 
vais-]e maintenant rassembler la Corbeille de la Loi? » 
Ayant fait cette reflexion, il r^cita ce sutra : (( C’est ainsi 
que j'ai entendu. Une fois, le Buddha rfeidait a Uruvilva, 
au bord de la riviere Nairanjana, au Bodhimanda. » 

Quand le Venerable Ananda eut prononce ces paroles, 
les cinq cents arhat, (doues) des puissances, des forces et 
des raaitrises, s'^leverent dans I’espace et tous gemirent : 
{( Le Bhagavat que nos yeux ont vu, nous entendons main- 
tenant ses paroles! » Tous, ayant prononce le namo Bud- 
dhaya, retournerent sur leurs sieges, Alors Ananda recita 
ces gdihd : 

Celui qui s’exerce avec zele a I’etude correcte, 

qui voit que les phdnomenes (dharma) naissent et sont 
detruits, 
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qui salt que les phenomenes sont produits par des 
causes, 

celuMaecarte Tignorance etdetruit les souillures [kle&a). 

Celui qui s'exerce avec zele a Fetude correcte, 

realise Fextiiiction des phenomenes {dharma). 

Celui qui s’exerce avec zele a Fetude correcte, 

repousse et soumet Farmee de Mara. 

Celui qui s’exerce avec zele a Fetude correcte, 

est semblable au soleii qui chasse les tenebres. 

Quand le 'Venerable Ananda eut ainsi recite eii totality 
la Corbeille de la Loi, les textes longs furent rassembles 
et formerent le Long dgama. Les textes moyens furent 
rassembles et formerent le Moyen dgama. Les textes 
melanges furent rassembles et formerent Y dgama Melange 
{sainyukta) . Le Melange des Organes {indriya}, le Melange 
des Forces {hala), le Melange de FIntelligence (bodhi), le 
Melange do la Voie {mdrga), les textes de ces categories 
sent ce qu’on appelle Melanges. Le degre Un, le degre 
Deux, le degre Trois, etc..., jusqu’a : le degr6 Cent, 
arranges dans Ford re numerique, furent rassembles et 
formerent Ydgam.a de Un-et-plus [Ekottara). Le Tsa 
tsang [Kmdrakdgama) est le recit fait par les Pratyeka- 
buddtia et par les arhat eux-memes des circonstances de 
leur carriere {caryd) depuis le ddbut; tons les recitatifs et 
gathd de cette sorte sont ce qu’on appelle Tsa tsang. 

Alors le "Venerable Ananda recita ces : 

Dans ces Corbeilles de la Loi, aux quatro-vingt mille 
sections, 

tels sont les preceptes {dharma) qm j’ai entendus de 
la bouche du Buddha. 

Dans ces Corbeilles de la Loi aux quatre-vingt mille 
sections, 

tels sont les preceptes que j’ai entendus de la bouche 
d’autres personnes. 

Ces preceptes que j’ai retenus compl^tement 
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ont ete enonces par le Buddha jusqu’a son entree 
dms \b nirvana. 

Voila ce qu’on appelle la Compilation de la Corbeille 
de la Loi. 

On demanda ensuite : « Quel autre devra rassembler la 
Corbeille du Vinaya?)) II y en eut qui dirent : ftC’est le 
Venerable Upali. » Upali dit : ((Non ! II y a d’autres Vene- 
rables bhiksu. » On dit : (( Bien qu’il y ait d’autres Vene- 
rables bhiksu, le Bhagavat a predit que tu realiserais les 
quatorze qualites (c^/uzrma), quliormis le Tathagata, (tons) 
devraient rendre hommage a ton savoir exact et complet, 
et que tu serais le premier de ceux qui maintiennent la Dis- 
cipline. )) Upali dit : « 6 Venerables ! puisque vous me 
chargez do la rassembler, si quelque chose est conforme a 
la Loi, approuvez; si quelque chose est contraire ala Loi, 
interrompez; si quelque chose n'est pas d'accord (avec la 
Loi), interrompez ; n’evitez pas d’interrorapre pour me 
montrer du respect. Je desire que vous m’avertissiez de ce 
qui est conforme au Sens et de ce qui est contraire au Sens. 
Tons dirent : (( 0 Venerable Upali! rassemble done (le 
Vinaya). Ce qui sera conforme la Loi, nous Tapprouverons. 
Ce qui sera contraire a la Loi, le moment venu, nous le 
ferons connaitre, » 

Le Venerable Upali fit cette reflexion : « Comment vais-je 
maintenant rassembler la Corbeille de la Discipline?)) (II 
dit)^ • y a cinq regies de la puret^. Si elles sont con- 
formes a la Loi et conformes a la Discipline, approuvez-les. 
Si elles ne sont pas conformes a la Loi et a la Discipline, 
il faut y faire opposition. Quelles sont les cinq ? Premie- 
rement, la puret6 de la zone interdite. Deuxiemeinent, la 
purete de la Loi territoriale. Troisiemement, la puret(i de la 
pratique des defenses. Quatri^mement, la purete des Ven(^- 
rables. Cinquiemement, la purete du vulgaire. — La purete 

1. Je suppose que la r6flexion d’UpSIi est termln^e et qu’il s’adresse mam- 
tenant a I'asaembl^e. 
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de la zone interdite : I’endroit od derneurent les bhiksu 
constitue la zone interdite. Si (cette regie) est d'accord 
avec les quatre Grands Enseignements, qu’on s’y con- 
forme; si elle n’est pas d’accord (avec eux),qii'on la rejette. 
C’est ce qu’on appelle la purete de la zone interdite. — La 
puret6 de la Loi territoriale : c'est-a-dire de la Loi du 
territoire du royaume. Si elle est d’accord avec les quatre 
Grands Enseignements, qu’oii s’y conforme; si elle n’est 
pas d’accord (avec eux), qu’on la rejette. C’est ce qu’on 
appelle la purete de la Loi territoriale. — La purete de la 
pratique des dMenses; je vois tel bhiksu qui maintient les 
defenses, pratiquer tel precepte [dharma). Si ce precepte 
est d’accord avec les quatre Grands Enseignements, qu’on 
s’y conforme; s’il n’est pas d’accord (avec eux), qu’on le 
rejette. C’est ce qu’on appelle la purete de la pratique des 
defenses. — La puret6 des V^nerables : je vois un Yen6- 
rable bhiksu (tel que) les Venerables ^ariputra et Maud- 
galyayana pratiquer tel precepte. Si (ce precepte) est 
d’accord avec les quatre Grands Enseignements, qu’on s’y 
conforme. S’il n’est pas d’accord (avec eux), qu’on le rejette. 
C’est ce qu’on appelle la purete des Venerables. — La 
puret6 du vulgaire : on ne doit pas, comme il est de regie 
chez ceux qui sont rest^s dans le monde, manger hors du 
temps fixd, boire des boissons ferment^es, forniquer. 
Tout cela constitue une purete vulgaire, la purete de ceux 
qui ne sont pas sortis du monde. C’est ce qu’on appelle 
la purete du vulgaire. 

« Ainsi, 6 Venerables ! ce qui est conforme a la Loi, 
approuvez-le ; a ce qui est contraire a la Loi, faites opposi- 
tion. )) Les bhiksu r^pondirent: « Ce qui est conforme (a 
la Loi), nous I’approuverons. En cas de non-conformite, le 
moment venu, nous nous y opposerons. » 

Alors le Respectable Upali dit a Ananda : « 6 Vene- 
rable ! tu es coupable. Dans I’assembiee des Purs tu dois 
confesser tes fautes. » Ananda dit : « Quelles fautes ai-je 
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commises? » II repondit : « Le Bhagavat a refuse jusqu'a 
trois fois de saiiver les femmes en les faisant sortir du 
monde. Et trois fois tuen as demande (pour elles Fautori- 
sation). En cela, tu as commis une faute contre le Vinaya. » 
Alors le Respectable Maha-Kasyapa jeta une fiche a terre 
et dit : « Ceci est la premiere fiche. » Aussitot la terre 
trembla dans les trois mille grands milliers de monde. 

Do plus, (Upali dit): « Quand le Buddha etait a Vaisali, 
le Buddha te dit: « 0 Ananda! a Vaisali, les divertisse- 
ments, le tir a Tare, les mats et les stupa sont plaisants. 
Quiconque acquiert les quatre pouvoirs magiques {rddhi- 
pada) pent rester vivant pendant un kalpa ou pendant 
plus d’un kalpa. Si le Buddha restait en ce monde, les 
homines pourraient le voir. » Tu as dit ; « C’est ainsi, 6 
Bhagavat ! C'est ainsi, 6 Sugata ! » Mais tu n'as pas prie 
le Buddha de rester en ce monde. En cela, tu as cominis 
line faute contre le Vinaya. » Puis on jeta une seconde 
fiche, 

« De plus, tu as pose ton pied droit sur la samghdil du 
Buddha pour la coudreh Ne savais-tu pas que cettQ sari%- 
ghdti devait etre honoree au moyen d’un siupapar les dfeua 
et les homines. En cela, tu as commis une faute contre le 
Vinaya. » Puis on jeta une troisieine fiche. 

« De plus, le Buddha t’a dit : « C) Ananda! apporte~moi 
do I’eau. » Et ainsi jtisqu’a trois fois sans que tu lui en 
donnasses. Lo Bhagavat prit (lui-meme) de I'eau. En cela, 
tu as commis une faute contre le Vinaya. » On jeta une 
quatrieme fiche. 

« Do plus, le Buddha t’a dit : « 6 Ananda 1 quand 
viendra le moment de mon parinirvdna, il faudra m’aver- 
tir que je dois abolir, en favour des bhiksu, les defenses 
mineures et minimes. » Mais tu n’as rien dit. En cela, tu as 


1. J’intervertis I’ordre des deux derniers caractferes et je Hs ; ffjj 
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commis -une faute contre le Vinaya. » On jeta une cin- 
quieme fiche. 

« De plus, quand le Buddha fut eiitre dans le parinir- 34^ 
vdt:ia, tu as montre aux hhiksunl le mystere des organes 
secrets du Buddha. En cela, tu as commis une faute contre 
le Vinaya. » On jeta une sixieme fiche. 

« De plus, quand le Buddha fut entre dans le parinir- 
mria, les matrones Malla s’approcherent et pleurerent sur 
les pieds du Bhagavat. Leurs larmes tomberent sur ses 
picds. Toi qui etais le serviteur du Buddha, tu ne t’y es pas 
oppose. En cela, tu as commis une faute contre le Vinaya. » 

On jeta une septieme fiche. 

Alors Ananda, ne reconnaissant pas deux de ces fautes, 
prononca ces paroles : « 6 Venerables ! les Buddha du 
temps passe eurent tons quatre assemblees (paiisad) (de 
disciples). C’est pourquoi j'ai demande trois fois qifon 
sauvat les bhiksunl. Quand le Buddha se trouvait a Vaisali, 
il m'a donne trois avertissements sans que je le prie de 
Tester en ce monde. En ce temps-lii, j’etais encore en cours 
d’etude. J'ctais oftusque par Mara. C’est pourquoi je n'ai 
rien demande. Parmi les fautes (precedentes) j’en ai commis 
• cinq contre le Vinaya. 5 Venerables! vous avez agi con- 
form ement a la Loi. » 

Alors le Venerable Upali prononqa cos paroles ; « 6 Ve- 
nerables 1 il y a neuf series de preceptes [dharma). Quelles 
sont ces neuf? 1" Les pcirdjika, 2” les sainghcwaiiem, 3" les 
deux regies indotcrminccs, 4^ les trente naissavgika, 5® les 
quatre-vingt-douze prdya^cittUm, les quatre pratide- 
ianlija, 7° les sept regies do rdtude {tiiksdpada), 8° les sept 
regies pour apaiser les qucrelles {adhikamna-sainatfia), 

9“ les regies de fobservation des preceptes {dharma). Le 
Bhagavat en tel lieu, pour le bhtksu Un tel, a-t-il edicte 
cette defense?... » Tous dirent : « C’est ainsi, 6 Upali! 
C’est ainsi, 6 Upali 1 » 

Il dit encore : « Dans le Vinaya, cinq choses sont rolatees, 
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Quelles sont les cinq? 1” Les Steu-fo-lo (Sutra), 2° le P’i-ni 
(Vinaya), 3° le Sens, 4° I’Enseignement, 5° la Gravite. Les 
Sutra, ce sont les cinq sutra. Le Vinaya, ce sont les deux 
reciieils du Vinaya : Tabrege et le developpe. Le Sens, 
c'est Texplication phrase par phrase. L’Enseignement, ce 
sont les quatre regies du Grand Enseignement conform es a 
I’enonce fait par le Bhagavat pour les ksatriya et les brah- 
manes maitres cle maison. La Gravite, ce sont les cinq 
(oirconstances) aggravantes dans raccomplissement d’un vol 
et ce qui attenue les cinq feou-lan-chou /jlj- ^ {sthuld- 
tyaya), C'est ce qu’on appelle les cinq choses relatees dans 
le Vinaya. 6 Venerables! c’est cela que vous devez etudier. 

« En outre, il y a cinq Vinaya. Quels sont les cinq? 
1° Le Vinaya abrege, 2“ le Vinaya developpe, 3° le Vinaya 
regional, 4“ le Vinaya de stricte observance, 5" le Vinaya 
(des rites) conformes a la Loi. Le Vinaya abrege, ce sont les 
defenses en cinq sections. Le Vinaya developpe, c’est le 
deuxieme recueil du Vinaya. Le Vinaya regional, ce sont 
les cinq choses autorisdes dans les pays frontieres et les 
. regions soumises ou tributaires. Le Vinaya de stricte 
observance, c’est ; la reception des vetements kathina, le 
pardon des cinq fautes, les divisions dans la communautd, 
la nourriture, etc..., jusqu’a : ne pas parler et tenir eloigne 
des repas en commun. Le Vinaya (des rites) conformes a 
la Loi comprend les karma la Loi et les karma de Con- 
corde ; c’est ce qu’on appelle le Vinaya (des rites) conformes 
a la Loi. Les autres ne sont pas des karma. » 

Ayant ainsi acheve de reunir la Corbeille du Vinaya, il 
appela les mille bkiksu qui etaient au dehors et les fit 
entrer. Il dit : « 0 Venerables ! void rassemblee la Cor- 
beille de la Loi. Voici rassemblee la Corbeille du Vinaya. » 
Des bhtksu dirent : « 6 Venerables ! le Bhagavat a dit 
auparavant a Ananda : « Je desire, en faveur des bkiksu, 
abolir les defenses mineures et minimes. Lesquelles oni ete 
abolies en notre faveur ? » Des bkiksu dirent : « Puisque 
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le Bhagavat a aboli les defenses mineures et minimes, il faut 
justement abolir les R^glements. » D'autres dirent : « II ne 
sufRt pas d’ abolir les Reglements, il faut aussi abolir les 
stksdpada. » D’autres dirent : « Qu’on abolisse egalement 
les quatre pratide^aniya, » D’autres dirent : « Qu’on abo- 
lisse egalement les quatre-vingt-douze prdyaScittika. » 
D’autres dirent ; « Qu’on abolisse egalement les trente 
naissargika prdya&cittika. » D’autres dirent : « Qu’on 
abolisse egalement les deux regies indeterminees. » Alors les 
Six dirent : « 6 Vendrables ! si le Bhagavat etait reste en 
ce monde, il aurait tout entierement aboli. » 

Le Grand Kasyapa, par le prestige et la dignite, etait sem- 
blable au Bhagavat. Il dit : « Oh ! oh ! ne faites pas tout 
ce bruit I » Alors tout le monde se tut. Le Grand Kasyapa 
dit : « 0 Vi^nerablesl si ce qui a ete interdit est autoris^ de 
nouveau, cela fera dire aux gens du dehors : « Quand Gau- 
tama 6tait en ce monde, les reglements et les preceptes 
brillaient d’un vif 6clat. Aujourd’hui qu’il est entre dans le 
nirvdj^a, I’efficacit^ de la Loi est detruite. » 5 Venerables l 
ce qui n’a pas et(^ Mict6, gardens- nous de I’^dicter. Ce qui 
a ete 6dicte, nous devons nous y conformer et I’etudier. » 
Cette Loi, d’oh a- t~elle dte entendue? — De la bouche 
du Venerable Voie-force (Margabala?) out dte entendus le 
Vinaya, I’Abhidharma, le Sarny ukta-dgama, YEkottara- 
dgarna, le Moyen dpama, le Long d^ama. — Et le V^nd- 
rable Margabala (?) , de qui I’avait-il entendue? — De la 
bouche du Venerable Fou-cha-p'o~t’o-lo ^ H 
(Pusyavatara?). — Le V^n6rable Pusyavatara (?), de qui 
I’avait-il entendue? — De la bouche du Venerable Loi- 
triompher. — Le Venerable Loi-triompher, de qui I’avait-il 
entendue? — De la bouche du Venerable Seng-k' ie-fi-p’ o 
{to ^ (Samghadeva?).—Le Venerable Sainghadeva(?), 
de qui Tavait-il entendue? — De la bouche du Venerable 
Dragon-eveil (Nagabodhi?). — Le Venerable Nagabodhi (?), 
de qui I’avait-il entendue? — De la bouche du Venerable 
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Loi-sapeqiie. — Le Venerable Loi-sapeque, de qui ravait-il 
entendue? — De la bouche du Venerable TH-na-k’ie 

(Dignaga?). — Le Venerable Dignaga (?), de qui 
Tavait-il entendue? — De la bouche du Venerable Loi- 
garder (Dharraaraksita?). — Le Venerable Dharmaraksita (?), 
de qui Tavait-il entendue? — De la bouche du Venerable 
K'i~p’o-k'ie (.Tivaka), — Le Venerable Jivaka, de 

qui I’avait-il entendue? — De la bouche du Venerable 
Fou-f i-lo % P (Buddhila?). — Le Venerable Fou-t’i-lo, 
de qui Tavait-il entendue? — De la bouche du Venerable 
Ye-cho If(5 (Yasas). — Le Venerable Yasas, de qui I’avait- 
il entendue? — De la bouche du Venerable Tdia-t'o ^ b 
— Le Venerable TcJia-fo, de qui Tavuit-il entendue? De 
la bouche du Venerable Garder-vie. — Le Venerable 
Garder-vie, de qui I'avait-il entendue? — De la bouche du 
Venerable Bien-garder. — Le Vdnerable Bien-garder, de 
qui Tavait-il entendue ? — De la bouche du Venerable 
Btnuf-garder. — Le Venerable Bceuf-garder, de qui I'avait-il 
entendue? — De la bouche du Venerable Kiu-ch6-lo E 
^ (Kusala?). — Le Venerable Kusala (?), de qui Tavait-il 
entendue? — De la bouche du Venerable Mo-kHeoa-io 
M 1'^ (Makuta)b — Le Venerable Makuta, de qui TavaiMl 
entendue? — Do la bouche du Venerable Mo-ho-na ftij' 
||5 (Mahanaman?). — Le Venerable Mahanaman(?), do qui 
I’avait-il entendue? — Dc la bouche du Venerable Pouvoir- 
protoger. — Le Venerable Pouvoir-proteger, de qui 
I’avait-il entendue? — De la bouche du Venerable Mou-to 
[i^ (Mukta?). ~Le Venerable Mukta(?), de qui I’avait-il 
entendue? — De la bouche du Venerable Kiu-hi ig — 
Le Venerable Kiu-hi, de qui I’avait-il entendue? — De 
la bouche du Venerable Loi-haut. — Le Venerable Loi- 
haut, de qui I’avait-il entendue ? — De la bouche du Ve- 


1. Tek’a-Vo lait songer a une fornoe telle que chada [?). 

a. K’kou transcrit sans doute Uopigiual devait etre tel que ^Maguta. 
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iierable Racine-garder. — Le Venerable Racine -garder, de 
qiii I’avait-il entendue? — De la boiiche du Venerable 
K’i-io. ^ (Jita?). — Le Venerable Jita(?), de qui I’avait- 
il entendue? — De labouche du Venerable Chou-t’i-t’ o-so 
(Jyotirdasa?). — Le Venerable Jyotirdasa (?), do 
qui I’avait-il entendue ? — De la bouche du Venerable 
To-so-p'o-lo (Dasabala). — Le Venerable Da- 

sabala, de qui ravait-il entendue ? — De la bouche du Ve- 
nerable Upali. — Le Venerable Upali, de qui Tavait-il 
entendue? — De la bouche du Buddha. — Le Buddha, de 
qui havait-il entendue? — Sans maitre, il en eut I'intuition, 
sans Tentendre d’autre personne. Le Buddha possedait la 
sagesse illimitee. Afm d’assurer la prosperite des etres 
vivants, il a transmis la Loi a Upali, Upali I’a transinise a 
Dasabala, Dasabala Ta transinise a Jyotirdasa. Jyotirdasa. . . 
etc... jnsqu’a ; I’a transmise au Venerable Margabala. 
Margabala me I’a transmise, ainsi qu’aux autres homines. 
Nous, grace a renseignement du maitre 
qui I’avait entendu du V(hierable sans egal, 
nous avons entendu, retenons et recitons le Vinaya, 
la Loi que pratiquent les Bienheureus. 

Les Corbeilles de la Loi, que possedait le Bhagavat, 

qui ont ete leguecs aux Sakya, 

gardons-lcs tons ensemble 

pour que la Loi puisse domeurer longteraps. 

Fill (du chapitrc) intitule : R(kmion des Corbeilles de la 
Loi par les Cinq cents. 

1. Le d6but de cette transcription comine la fm de la pr6c6dente parait 
calqu6 sur dasa" et non sur dasa”. 








CHAPITRE IV 


Le recit du Coiicile dans le Vinaya des 
Sarvastivadin 


Le Che song liu -p || ou « Vinaya en dix recitations » 
est le traite de Discipline de la secte Sarvastivadin. La 
traduction chinoise, commencee en 404 par Fo-jo-to-lo 
(Punyatrata) et poursuivie par Kumarajiva, fut achevee, 
apresla mort de ce dernier, par Vimalaksa (Nanjio, n° 1115 ; 
cf. Pr. Ch. Bagchi, Le Canon bouddhique en Chine, 
I, p. 177). 

Le Vinaya des Sarvastivadin est dvidemment apparent^ 
au monumental Vinaya des Malasarvastivadin, traduit en 
cliinois par Yi-tsing ; le nom meme des deux sectes 
Tindique assez clairement. Les Mulasarvastivadin se 
designaient ainsi parce qulls pretendaient conserver dans 
sa purete la doctrine des origines [mula] de la secte. Mais 
rien ne prouve que leur pretention fCit justifiee ni surtout 
que cette fraction de FEcole Sarvastivadin Mt plus 
ancienne que les autres. Le souci de remonter aux origines 
se manifeste generalement quand Fancienne tradition a et6 
faussee; la ((reforme)) est un ev(5nement tardif dans 
Ftiistoire des religions et des ordres. L’enorme Vinaya des 
Mulasarvastivadin s’est grossi d'apports successifs, et son 
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developpement anormal n’est pas un indice d’anciennete. 
C’est seulement lorsqu’une analyse attentive Taura debar- 
rasse de ses elements adventices qu’on pourra peut-etre 
apercevoir lequel, du Che song liu on dii Vinaya traduit 
par Yi-tsing, est plus voisin du Vinaya primitif de 
TEcole Sarvastivadin. D’ores et deja, il convient d’observer 
que la division eii song ou a recitations » est un trait 
probablement ancien. Dans le Vinaya pali, la division en 
blidnavdrd ou « recitations » parait anterieure a la division 
en khandhaka. 

Quoi qu’il en soit, le recit du Concile, dont on va lire la 
traduction, ne se signale par aucun trait decidement 
archaique. 


lAyant rassemble le samgha, (Maha-Kasyapa) dit aux 
bhiksu : « Autrefois, comme je me rendais, a la tete de 
cinq cents bhiksu, de la ville de Pava a la ville de Kusi- 
(iiara), je vis, a mi-route entre les deux villcs, un bralimane 
portant une fleur celeste de manddr^a, c[m venait de Kusi- 
(iiara) et se rendait a la ville de Pava. J’interrogeai ce 
brahmane : n Yeou-p’o-Idie {updsaka)\ d’ou viens-tu ? 
OCi vas-tu?)) Le brahmane repondit : « Je viens de la 
ville de Kusi(nara) et je me rends a celle de Pava. » Je 
lui demandai : « Connais-tu notre maitre? » II repondit: 
({ Je le connais. Voici maintenant sept jours que votre grand 
maitre est entre dans le parinirvdjia, entre les arbres 
so-lo {sdla) formant la paire. Les deva et les homines out 
rendu hommage a ses iarira, et c’est la que j’ai trouvd cette 
fleur de manddra. » Afflige, je lui dis : « Le Buddha est 
entre dans le pavmirt^di),a ! 0 combien vite ! Dans le monde 
rOEil s'est eteint I » Parmi les bhiksu, les uns etaient dans 
une profonde tristesse, d’autres pleuraient en levant les 
mains, d’aiitres tombaient a terre; tons disaient : ft Le 
Buddba est entre dans le nirmna I 6 combien vite! Dans 
le monde I’CEil s'est eteint ! » 

ft Parmi les bhiksu, les uns se roulaient sur le sol, 
dhiutres etaient affliges, d’autres, qui avaient detruit en 
eux les passions et qui voyaient par la contemplation la 
vraie nature des choses, (disaient) : « Tout est imperma- 
nent, douloureux et vide, et il n’y a pas de moi. Puisque 
rimpermancnce est la vraie nature des phenomenes, com- 

1. Ceci se place aprfes le r6oit de I’lSreotion des dix stupa. Cf. Tripit., i^dit. 
de Tok., XVI, 7, p. g3 \ col. 16. 

g. La transcription tjmu-p‘o-k‘ie suppose un original tel que uva[sa]ga, 
qui est, en prakrit jaina, la forme usuelie correspondant k skr. upasaka. 
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ment pourraient-ils etre permanents? Le Buddha, (quand 
il) etait en ce monde, a dit lui-meme : Tout ce qui, pour 
les etres vivants, est cher et agreable est difficile a conserve!' 
longtemps ; tout est voue a la separation, a la disparition, 
a la destruction. » 

Alors un bhiksu entete, sot, mechant, parvenu a la 
vieillesse, pronon^'a ces paroles inauvaises: « Ce Venerable 
disait toujours: Vous devez faire ceci; vous ne devez pas 
faire cela. Nous sommes maintenant nos maitres. Faisons 
ce que nous voulons faire ; ne faisons pas ce que nous ne 
voulons pas faire. » Les paroles que ce stupide bhiksu avait 
dites, je fus seul a les entendre ; nul autre n’en sut rien ; 
ils en furent empeches par la puissance surnaturelle des 
deoa. II y eut encore un bhiksu qui dit devant moi : 
« (Avant que) les paroles de la Loi (ne deviennent) con- 
traires a la Loi et que les paroles contraires a la Loi ne 
soient la Loi, (avant que) les paroles excellentes (ne devien- 
nent) mauvaises et que les paroles mauvaises (ne devien- 
nent) excellentes, il nous faut maintenant rassembler tous 
les Sutra, tout le Vinaya, tout TAbhidharma. » 

Maha-Kasyapa se dit en lui-meme : « Je dois dans le 
samgha rassembler tous les Sutra, tout le Vinaya, tout 
TAbhidharma. Peut-6tre des bhiksu ignorants diront : « 11 
ne faut pas ainsi rassembler tous les Sutra, tout le Vinaya, 
tout TAbhidharma. » Il nous faut maintenant, dans le 
samgha, choisir des hommes dclaires, capables de rassem- 
bler la Loi. Dans le samgha, faisons le karma du choix. » 

Alors le V6n6rable Maha-Ka^yapa cboisit dans le 
samgha cinq cents bhiksu moins un. Un a un il prononca 
leurs noms. Tous ces bhiksu r^citaient les trois Corbeilles, 
avaient acquis les trois connaissances [vidya) et detruit les 
trois venins. Tous avaient obtenu la D6livrance. Maha- 
Ka^yapa, dans le sarrigha, fit cette proclamation : « 0 
Reverends 1 que le sarrigha 6coute 1 Ces cinq cents 
bhiksu moins un, dont les noms ont et6 prononces, 
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recitent tous les trois Corbeiiles, ont acquis les trois 
connaissances et detruit les trois venins. Tous ont obtenu 
la Delivrance. Si le samgha le juge opportun, que le 
sa?n^/ia prenne patience et ecoute. Ces cinq cents bhiksu 
moins un sont les hommes qui rassembleront la Loi. Telle 
est la resolution. » 

Or, le Venerable Ananda se trouvait dans le samgha. Le 
Venerable Maha-Kasyapa se dit en lui-meme : a Get Ananda 
est un tiomme qui a bien etudie. Le Buddha a dit qu' Ananda 
etait le premier de ceux qui ont beaucoup entendu (6a- 
huisruia).l\ nous faut maintenant faire en sorte qu’ Ananda 
soit un de ceux qui rassembleront la Loi. » Le Venerable 
Maha-Kasyapa, ayant fait cette reflexion, fit dans le samgha 
cette proclamation : « 5 Reverends ! que le samgha ecoute ! 
Get Ananda est un homme qui a bien 6tudi6. Le Buddha a 
dit qu’ Ananda dtait le premier de ceux qui ont beaucoup 
entendu. Si le sanigha le juge opportun, que le sarrigha 
prenne patience et ecoute. II nous faut maintenant faire en 
sorte qu’ Ananda soit un de ceux qui rassembleront la Loi. 
Telle est la resolution. 6 Reverends 1 que le samgha ecoute 1 

Get Ananda qui rassembleront la Loi. Quiconque, 

6 Venerables ! consent a ce qu’ Ananda soit un de ceux qui 
rassembleront la Loi, qu’il se taise. Quiconque n’y consent 
pas, qu’il le dise. » 

Quand le sarngha eut autorisd le Vdndrable Ananda a 
etre un de ceux qui rassembleraient la Loi, (Kasyapa dit) : 
« Puisque le sarrigha, par son silence, a marque son con- 
sen tement, que cette chose soit maintenue ainsi ! » 

Le Venerable Maha-Kasyapa se dit encore en lui-meme : 
« Rassemblons maintenant tous les Sutra, tout le Vinaya, 
tout TAbhidharraa. II y a beaucoup k faire. Ge n'est pas en 
un jour, en deux jours. . . en sept jours qu'il sera possible de 
Tachever. Maintenant dans le sarrigha il faut faire le karma, 
(afin que) les hommes capables de rassembler la Loi passent 
ensemble le temps de retraite en un m^me lieu. Si on ne 
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fait pas le karma, ils ne pourront passer ensemble le temps 
de retraite en im meme lieu. » Quand il eut ainsi reflechi, 
le Venerable Maha-Ka^yapa fit, dans lesamgha, cette pro- 
clamation : « 0 Reverends ! que le samgha ecoute ! Main- 
tenant il y a beaucoup a faire pour rassembler la Loi. Ce 
n'est pas en un jour, en deux jours. . . en sept jours qu’il 
sera possible de I’achever. Maintenant dans le samgha il 
faut faire le karma, (afin que) les homines capables de ras- 
sembler la Loi passent ensemble le temps de retraite en un 
meme lieu. Si on ne fait pas le karma, ils ne pourront passer 
ensemble le temps de retraite en un meme lieu. Telle est la 
resolution. » Alors le Venerable Malia-Kasyapa fit encore 
cette reflexion : « Oh (trouver) un pays tranquille, un bon 
ermitage, les quatre sortes d’oll'randes et des aliments en 
quantite suffisante, sans voleurs ni brigands ? » Alors il 
pensa : « Dans la ville de Rajagriia, les quatre sortes 
d'olTrandes sont au complet et en quantite suflisante. Le 
pays est tranquille sans voleurs ni brigands. Il nous faut 
maintenant nous rendre dans la ville de Rajagriia et y passer 
le temps de retraite. » Quand il eut ainsi rMeohi, Maha- 
Kfi^yapa seul partit d’abord pour rdparer TermitageS bou- 
cher avec de la boue les trous des murs, arranger le sol, 
etendre les couches, arroser, balayer, battre couvertures et 
matelas et donner des instructions pour la preparation des 
medicaments, des aliments, des vetements et des cou- 
vertures. 

Maha-Kasyapa, sachant que le temps de retraite 6tait 
venu, passa le temps de retraite avec cinq cents bhiksu, 
dans la ville de Rajagrha. Maha-Kasyapa, a la pointe du 
jour, mit son manteau, prit son bol et entra dans la ville de 
Rajagrha, Il donna aux gens ces instructions : « Prenez 
des aliments pour nourrir ceux qui vont rassembler la Loi. » 
Ayant donne ces instructions, Maha-Kasyapa alia lui-m^me 

1. Cf. sur ce sujet le Che song kk-mo pi-k'ieou yeou yong, chap. 14 et 15, 
dans TripiV, ddit. Tok., XVI, 8. 
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queter sa nourriture. Quand il eut mange, il sortit de la 
ville et revint a I’ermitage. Dans ces conditions, il reimit 
le samgha. Ayant reuni le samgha, il fit cette reflexion : 

« Quels bhikm sont capables de penetrer le sens dii Vinaya 
et de le cornprendre clairement? Nous trouverons diffici- 
lement a interroger quelqu’un qui soit capable de repondre 
a nos questions. Il nous faut de la bouche de cet homme 
recueillir le Vinaya. » Alors il pensa : « Le bhikm Upali, 
le Buddba Ta constainment loue en ces termes : Parmi les 
bhikm qui penetrent (le sens) du Vinaya, il est le premier 
par la clarte de Tintelligence. » Ayant refldchi, il dit au 
samgha : « Le Buddha a constamment loue le bhiksu 
Upali en ces termes : a Parmi les bhiksu qui penetrent (le 
sens) du Vinaya, le premier, par la clarte de I’intelligence, 
est le bhiksu Upali. Quand nous interrogerons, il sera difli- 
cile de trouver quelqu’un qui soit capable de repondre a nos 
24^ questions. » Alors Maha-Kasyapa disposa pour lui le siege 
de la Loi. Le bhiksu Upali monta sur le siege elevd et, 
quand il se fut assis, Maha-Kasyapa lui demanda : « Le 
premier pdrdjika, (en quelle) occasion, en quel lieu a-t-il 
ete prononcd ? » Upali repondit : « Le premier pdrdjika a 
ete prononc(§ dans le royaume de Vaisall, pour le bhiksu 
Sudinna, le fils de Kalanda(ka). — Qu'est ce qui s’y trouve 
prohibe ? Qu’est ce qui n'y est pas prohibe ? » Alors Upali 
exposa la nature de la prohibition et de la non-prohibition. 
Maha-Kasyapa interrogea Ajfiata Kaundinya : « Est-ce 
ainsi? » Il repondit : « Oui, c’est comme a dit Upali. » 
Maha-Kasyapa, ayant interroge Ajilata Kaundinya, inter- 
rogea ensuite le Venerable Kiun-fo (Cunda), puis il 
interrogea Dasabala-Kasyapa, puis successivement il inter- 
rogea les cinq cents ai^hat jusqu’a Ananda. Ananda re- 
pondit : « C’est egalement ainsi que j’ai entendu. Cela est 
la Loi, c’est bien. C’est comme a dit le Venerable Upali. » 
Ananda interrogea Maha-Kasyapa : « Est-ce ainsi? » Il 
repondit : « Oui 1 » Puis le Venerable Maha-Kasyapa fit, a 

15 



228 


LE CONCILE DE RAJAGRHA 


haute voix, dans le samgha, cette proclamation : « 6 Reve- 
rends ! que le samgha ecoute ! Le premier precepte pctrdjika 
est recueilli. Ce precepte c’est le Yinaya ; c’est la doctrine 
du Buddha. Aucun bhiksu ne dit que cette parole de Loi est 
contraire a la Loi {adharma), ni qu’une parole contraire a 
la Loi est cette Loi ; que cette parole de Vinaya est contraire 
au Vinaya, ni qu’une parole contraire an Vinaya est ee 
Vinaya. Ceci est la Loi, ceci est le Vinaya, ceci est la 
doctrine du Buddhah Puisque le samgha marque son 
consentement par son silence, que cette chose soit retenue 
ainsi. » 

Maha-Kasyapa interrogea de ilouveau le Venerable 
Upali : «Le deuxieme pdrdjika, (en quelle) occasion, en 
quel lieu a-t-il ete prononce ? » Lfpali repondit : ((Dans la 
ville de Rajagrha, pour le bhiksu T’a-iii-kia ^ ^ (Dha- 
nika), le his du potier. » — « Le troisieme pdrdjika, (en 
quelle) occasion, en quel lieu a-t-il ete prononce? » Upali 
repondit : (( Dans le royaume de Vrji, pour les bhiksu qui 
demeuraient aupres de la riviere P’o-k’ieou-mo-ti ^ ^ ^ 

(Valgumuda). » — « Le quatrieme pdrdjika, (en quelle) 
occasion, en quel lieu a-t-il ete prononc(3?)) II repondit : 
« Dans le royaume de Vaisall, pour les bhiksu qui demeu- 
raient aupres de la riviere Valgumuda. — Le premier sarn- 
ghdua^esa, (en quelle) occasion, en quel lieu a-t-il ete 
prononce? — Dansle royaume de Sravasti, pour le bhiksu 
Kalodayin. Le deuxieme, le troisieme et le quatrieme 
furent tous prononces pour le bhiksu Kalodayin du royaume 
de Sravasti. » — a Lecinquieme saryighdva^esa, (en quelle) 
occasion, en quel lieu a-t-il ete prononce? » II repondit : 
(( Dans le royaume de Sravasti, pour le bhiksu Kia-lo 
^ f| (Kfila), le fils deMi-li-kia ^ (Mallika)h » Maha- 
Kasyapa demanda encore : (( Qu’est-ce qui s’y trouve pro- 

1, Noter que Loi et Vinaya sont iei confondus. 

8. La transcription chinoise est irr^gulifere. Mi-U-kia paralt caique sur 
une forme prdkrite apparent^e k ^imitreyaka. 
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hibe? Qu’est-ce qui n’y est pas prohibe? » Upali oxposa la 
nature de la prohibition et de la non-prohibition. Quand 
Malui-Kfisyapa eut interroge Upali, il interrogea ensuite 
Ajnata Kaundinya : a Est-ce ainsi? o Ajnata Kaundinya 
repondit : « 6 Venerable Maha-Kasyapa, c’est conforme a 
ce que ]e sais; c’est comme a dit Upali. )) Ensuite il inter- 
rogea le Venerable Cunda, puis Dasabala-Kasyapa, puis 
SLiccessivcment les cinq cents arAnjJ jusqu’a Ananda. Anan- 
da repondit : « (3 Vtoerable Maha-Kasyapa, c’est conforme 
ace que je sais ; c’est comme a dit le Venerable Upali. » 
Ananda interrogea Maha-Kasyapa ; « Est-ce ainsi qu’a dit 
Upfdi? )) Il repondit : a 0 Ananda, c’est conforme ii ce que 
je sais, c’est comme a dit Upali. » 

Quand ii eut ainsi recueilli successivement toutle Vinaya, 
le Venerable Maha-Kasyapa fit alors a haute voix, dans le 
samgha, cette proclamation : « 6 Reverends ! que le saip- 
gJia ecoute ! Toiite la Loi du Vinaya est ainsi rassemblee. 
C’est la Loi, c’est Ic Vinaya, c’est la doctrine du Buddha. 
Aucun bliiksu ne dit que cette parole... que cette chose 
soit maintenue ainsi. » 

Le Venerable Maha-Kasyapa fit cette reflexion : « Quels 
sont les bhiksu qui p^netrent le sens des Sutra et de 
TAbhidharma et les comprennent clairemeiit ? Nous 
trouverons clifficilement a inlerroger quelqu’un qui soit 
capable de repondre a nos questions. Nous devons, de la 
bouche de cet homme, recueillir les Sutra et rAbhidharma. » 
Alors il fit cette reflexion ; « Le Buddha a loue le bhiksu 
Ananda en ces termes : Il est le premier d’entre les bhiksu 
qui ont beaucoup entendu. Ii retient toms les Sutra et tout 
I’Abhidharma. » Quand Kiisyapa eut fait cette reflexion, 
il fit, dans le samgha, cette proclamation : « 0 Reverends ! 
que le sanigha dcoute ! Ce bhiksu Ananda est un horame 
qui a bien etudie. » Le Buddha louait constamment le 
bhiksu Ananda en ces ’termes : all est le premier d’entre 
ceux qui ont beaucoup entendu. » Nous allons, de la bouche 
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de cet homme, entendre clairement les Scitra et TAbhi- 
dharma et les recueillir. Telle est la resolution. » Alors 
Kasyapa disposa un beau siege eleve, Ananda monta sur le 
siege eleve et, quand il fut assis, Maha--Kasyapa rinterrogea : 

« En quel lieu un satra du Buddha fut-il enonc6 par lui 
pour la premiere fois?)) Ananda repondit : « C'est ainsi 
que j’ai entendu ; une fois, le Buddha residait a Varanasi, 
a la Demeure du rsi, dans le Parc des cerfs. » Quand Ananda 
eut prononce ces mots, les cinq cents bhiksu descendirent 
tons a terre ; ils s’agenonillerent a la fa^on des IIou ; leurs 
larmes tombaient doucement, et ils dirent : « Cette Loi que 
nous avons recue de labouche du Buddha, voici que mainte- 
nant nous Fentendons. » Mali a- Kasyapa dit a Ananda : 

« Desormais tout Sutra, tout Vinaya, tout Abhidharma 
doit commencer par ces mots : C’est ainsi que j’ai entendu : 

25a une fois. . . » Ananda dit : a Soit ! Cette fois le Buddha dit 
aux cinq bhiksu : « La verite sainte de la douleur est im 
precepte (dhar'ma) que je n’ai jamais auparavant entendu 
d’une autre personne. .. )) 

(Ici se place Dharmacakrapraoartanasutra.) 

25 a Le Grand Kasyapa demanda a Ajnata Kaundinya : 

« Est-ce bien comme a dit Ananda? » II repondit : « Oui, 
Venerable Mahfi-Kasyapa. C est conforme a ce que je sais. 
C’est comme a dit Ananda. » Kasyapa interrogea ensuite 
le Venerable Cuncia, puis Dasabala-Kasyapa et ainsi succes- 
sivemcnt il interrogea les cinq cents arhat. En dernier lieu, 
il interrogea Upfili : « Est-ce comme a dit Ananda! » (Upali) 
repondit : « Oui. » Le Venerable Uprili interrogea Maha- 
Kiii^yapa : ((Est-ce comme a dit Ananda?)) (Kasyapa) rd- 
pondit : Oui, Vemirable Upilli. C’est conforme a ce que je 
sais. C'est comme a dit Ananda. )) La Corbeille des Sutra 
tout entiere fut rassemblee en procedant par interrogations 
successives. Alors Maha-Kasyapa fit dans le samgha cette 

25 b proclamation : (( 5 Bevdrends ! que le ecoutel Nous 

avons hni de rassembler les sutra. Ceci est la Loi; ceci 
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(jst 1 g Vinaya; ceci est la doctrine du Buddha. Aucun/j/«?7(!,5?i 
ne dit : a Cette parole deLoi est contraire a laXoi. . . Qiie 
cettc chose soit reterme ainsi. » 

Le Venerable Maha-Kasyapa deinanda encore a Ananda : 

« En quel lieu le Buddha a-t-il commence d’exposer I’Abhi- 
dharraa?)) Ananda repondit : aC’est ainsi que j’ai entendu: 
une fois, Ic Buddha residait a Sravastl. En ce temps-Ki, 
le Buddha dit aux bhlksu : « Si un homme a les cinq 
cTaintes, les cinq crimes, les cinq haines, les cinq defauts, 
parce que cet homme a les cinq craintes, les cinq crimes, 
les cinq haines, les cinq defauts, apres sa mort en aussi 
peu de temps quil en fant a un athlete pour plier et etendre 
le bras, il toinbera dans I’enfer. Quels sont les cinq? 1” tuer, 

. 2" voler, 3° forniquer, 4“ mentir, 5® boire des boisson.s 
fermentees. Si pour un homme les cinq craintes, les cin(( 
crimes, les cinq haines, les cinq defauts sont supprimds, 
parce que pour cet homme les cinq craintes, les cinq crimes, 
les cinq haines, les cinq defauts sont supprimes, apres sa 
mort, en aussi pen do temps qu’il en faut a un athlete pour 
plier et etendre le bras, il renaitra chez les (leva. Quels 
sont les cinq? En s’abstenant de tuer, crainte, crime, haine, 
defaut sont supprimes, En s'abstenant deA'oler, de forniquer, 
de mentir, de boire des boissons fermentees, crainte, crime, 
haine, defaut, sont egalement supprimes. » Le Venerable 
Maha-Kasyapa interrogea Ajnata Kaundinya : « Est-ce 

bien comme a dit Ananda? » etc. . . . Quand TAbhi- 

dharma tout entier fut ainsi rassemble, Maha-Kasyapa fit 
alors dans le samgka cette proclamation : «0 Reverends! 
que le sainr/ha ecoute! Nous avons fini de rassembler tout 
I’Abhidharma. Ceci est la Loi; ceci est le Vinaya; ceci est 

la doctrine du Buddha Que cette chose soit retenue 

ainsi.)) 

Alors quand tons les Sutra, tout rAbhidharma, tout le 
Ahnaya furent rassemblds, le Venerable Ananda se decou- 
vrit Tcpaule droite, se mit a deux genoux, juignit les mains 
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et dit au Reverend Maha-Kasyapa : « En presence du 
Buddha, j’ai recueilli ces paroles, Le Buddha a dit : a Apres 
mon paiHnirvana, si \e, sarngha y consent unanimeineiit, 
qu'on abolisse par un vote^ les defenses mineures et minimes. 
Maha-Kasyapa repondit : «0 Ananda! as-tu demande an 
Buddha ce qubn entend par defenses mineures et minimes 
que (le samgha), d’un consentement unanime, pent abolir?)) 
Ananda repondit : « 6 Reverend ! je ne Tai pas demande. » 
Kasyapa dit : ((Tu aurais du demander ce qu'on entend 

par 0 Venerable Ananda! en n’interrogeant pas 

le Buddha, tii as commis une faute duskria. Cette faute, 
tu dois, conformement a la Loi, la confesser. Garde-toi de 
la dissimuler. » Ananda repondit : « Ce nest pas parce que 
je fais peu de cas des defenses que je ne Tai pas interroge. 
A ce moment, le Buddha etait sur le point de trepasser. 
C'est a cause de mon chagrin que je ne Tai pas interroge.)) 

Maha-Kiisyapa dit ^ Ananda : ((Le Buddha t’a dit trois 
fois : « Dans le Jambudvipa toutes sortes de choses sent 
agrcables. II est tres plaisant de vivre vieux. Si un homme 
a pratique les quatrepouvoirs magiques {rddhipada), il pent 
vivre pendant un kalpa ou pendant plus d'un kalpa , )) 6 
Ananda! le Buddha a excellemment pratique les quatre 
pouvoirs magiques. Shi veut vivre pendant un kalpa ou 
pendant plus dixm kalpa, ceci est pleinement en son pouvoir. 
Pourquoi n’as-tu pas prie le Buddha de demeurer longtemps 
(en ce monde)? Pour cette raison, tu as commis une faute 
duskria. Cette faute, tu dois, conformement a la Loi, la 
confesser. Garde-toi de la dissimuler. » Ananda repondit : 
« Ce n'est pas parce que je fais peu de cas des defenses ni 
par manque de respect pour le Buddha que je ne I’ai pas 
prie de demeurer longtemps (en ce monde). A ce moment, 
Mara rn'otfusquait Tesprit. C'est par inconscience que je 
n'ai pas pri(3 le Buddha de demeurer longtemps (en ce 
monde). » 


1. Litt(5r. ; « par un d^nombrenaent de Aches ». 
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Le Grand Kasyapa dit encore a Ananda : « Eri posant 
le pied sur le vetement du Buddha, tu as commis une faute 
duskrta. Cette faute. . . » Ananda repondit : ((Ce n’estpas 
parce qiie. . . ni par manque de respect pour le Buddha;. A 
ce moment, im grand vent s’eleva soudain et il n’y avail 
plus la d'autre personne. Je cousaisle vetement du Buddha. 
C’est pourquoi j’y ai pose ie pied. » 

Le Grand Kasyapa dit encore a Ananda : « Le Buddha t’a 
dit : « Prends un bol d’eau dans la riviere Kia-kieou-fo 
(Kakutstha). Tu as dit que I’eau de la riviere 
Kakiitstha etait trouble et impure, et tu n’y a pas pris d’eau. 
A cause de cela, tu as commis une faute duskrta. Cette 
faute. . . » Ananda repondit : « Ce n’est. . . ni par manque 
de respect pour le Buddha. Peu de temps aiiparavant, cin(| 
cents chars avaient traverse a gue (la riviere), et Teau etait 
trouble et impure. C’est pourquoi je n'y ai pas pris d’eau 
pour le Buddlia. » 

Le Grand Kasyapa dit encore a Ananda: «Le Buddha 
n’avait pas autorise les femmes a sortir du monde. Tu I’as 
prie jusqu’a trois fois de les faire sortir du monde. A cause 
de cela, tu as commis une faute duskrta. Cette faute. . . » 
Ananda repondit : «... ni par manque de respect pour 
le Buddha. C’est seulement parce que sous les Buddha du 
temps passe il y eut toujours quatre. assemblees (parisad) 
26*^ (de disciples). Comment notre seul Bhagavat iLaurait-il 
point maintenant quatre assembldes (de disciples)? C’est 
pourquoi je Tai prie jusqu’a trois fois. » 

Le Grand Kasyapa dit encore a Ananda : « Apres le trepas 
du Buddha, pourquoi as-tu fait voir aux femmes la carac- 
teristique cachee des organes secrets du Buddha? A cause 
de cela, tu as commis une faute duskrta. Cette faute, tu dois, 
conformement a la Loi, la confesser. », Ananda repondit : 
((Les merites de ces femmes (3taient mediocres. J’ai voulu 


1 . La transcription kia-ldtiou-fo est faite sur un original tel que ^Kakuda. 
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leiir faire voir la caracteristiquo du Buddha, afin que cotte 
vue leur inspirat du degodt et de Taversioii pour Ic corps 
feminin et qu’elles obtinssent ensuitc un corps d’boiiime. 
C’est pourquoi je leur ai montre (la caractcristique). » 

Alors le Grand Kasyapa ayant fait confesser dans le 
saimjJia ces six fautes daskrta par le Venerable Ananda, 
le Venerable Malia-Kasyapa apaisa le samgha et dit : 

« Nous no permettrons pas qu’on abolisse les defenses 
inineures et minimes. Pour quelle raison? Si les hereti- 
(jues helerodoxes apprenaient cette nouvelle, ils diraient : 

« Ces disciples sont habiles. Pourquoi? (Parce qu’)ils ont 
dosserre (ces liens) — les defenses — que leur maitre avait 
noues. )) C’est pourquoi votons ensemble unanimement et 
ne perinettons pas qu’ou abolisse les defenses inineures et 
minimes. (Sinon), parini les heretiques heterodoxes, on 
dirait: (cQuand le Grand Maitre etait en co monde, les 
iirairiaua Sfikyaputra mainteiiaient tons entierement les 
defenses. Depuis que le Maitre s’est eteint, ils ne peuveiit 
plus maintenir entierement les defenses et ils les rejettent. 
Avant longtemps, la Loi des ^akyaputra s’eteindra. Ainsi 
d’un feu allume la fumee sort; quand le feu s’eteint,la fumee 
cesse.w C’est pourquoi nous demons tous voter ensemble, 
unanimement, et ne pas permettre qu’on abolisse les defenses 
inineures ot minimes. Si nous permettions qu’on les rejette, 
les bhiksu no saiiraient quelles sont les defenses mineures 
et minimes. Les iins diraient ; « Les defenses minenres et 
minimes ne sont pas seulement les (regies relatives aux 
fautes) duskrta; les quatre pratidesaniya sont dgalement 
ce qu’on appelle defenses mineures et minimes. » C’est 
pourquoi noiisne permettrons pas qu’on abolisse les defenses 
mineures et minimes. Si nous nous mettions d’accord a 
runaniinitc pour permettre qu’on abolisse les defenses 
mineures et minimes, certains bhiksu diraient, ne sachant 
(pielles sont les defenses mineures et minimes : « Ce ne 
sont pas seulement les (regies relatives aux fautes) du- 



VINAYA SARVASTIVADIN 


235 


skfta, les quatre pmtide^anlya et les quatre-vingt- 
dix prayascittika sont egalement ce qu’on appelle de- 
fenses mineures et minimes. » C’est pourquoi interdisons 
ensemble, a runanimite, qu’on abolisse les defenses mi- 
neures et minimes. Si nous permettions ensemble a runa- 
nimite, qu’on abolisse les defenses mineures et minimes, 
certains hhiksu diraient, ne sacbant quelles sont les de- 
fenses mineures et minimes : « Ce ne sont pas seulement 
les (regies relatives aux fautes) duskrta, les quatre pm- 
tidesianiya, les quatre-vingt-dix prayascitiika qui sont des 
defenses mineures et minimes. Les trente naissargika 
prdyasclttika sont aussi des defenses mineures et mini- 
mes. » C’est pourquoi n’autorisons pas qu’on rejette les 
defenses mineures et minimes. (Comme ci-dessus pour les 
deux regies indeterminees et pour les treize samghdva- 
^esa). Si nous votions ensemble a l’unanimit6 I’abolition 
des defenses mineures et minimes, certains bhiksu diraient : 
« Observons les quatre defenses (principales) et rejetons le 
reste des defenses. » C’est pourquoi votons ensemble a 
runanimite pour empecher qu’on abolisse les defenses 
mineures et minimes. Observons les defenses instituees par 
le Buddha. Si les defenses instituees par le Buddha sont 
observees completement, les sept conditions (de prosperity) 
enoncees dans le sdtra que le Buddha pronon^.a an pays de 
Magadha pour le grand ministre P’o-lo-cha-kia-lo ^ ^ 

^ (Varsakara) seront toutes realisees et la Loi ne 
disparaitra pash Si, 6 bhiksu, les defenses que le Buddha 
n’a pas instituees ne sont pas institudes, si les defenses qu’il 
a instituees ne sont pas abolies et si les defenses sont mainte- 
nues telles qu’il les a dnoncees, la bonne Loi, 6 bhiksu, 
prosperera et ne sera pas detruite. Observons done integra- 
lement (les ddfensos) ; il ne faut pas les rejeter. » 

1. Les scribes paraissent avoir omis k oette place uu membre de phrase 
que je rdtablis au moyen du contexte. 
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CHAPITRE I 


Le my the de Gavampati. 

Les relations du Premier Concile qui font partie de la 
Corbeille des Sutra ^ contiennent presque toutes un episode 
dont le principal personnage est le bhiksii Gavampati. Dans 
les r6cits les plus developpes, cet episode est riche en mira- 
cles. Tout y est merveilleux : le palais oU sejourne Gavam- 
pati, la maniere dont Purna prend son essor, la fin de 
Gavampati et Teau qui jaillit de son corps en chantant. A 
premiere lecture, on a Timpression que la relation du Con- 
cile contient un dldment mythique. Cette impression se 
fortifie a mesure qu'on dtudie les documents de toute pro- 
venance relatifs a Gavampati. 

Le nom de ce religieux est transparent. 11 signifie litte- 
ralement « seigneur des boeufs » et c'est ainsi qu’il est 
frdquemment rendu en chinois. En Sanskrit, Gavampati a 
plusieurs sens : 1) le gardien des vaches, le berger, 2) le 
taureau, 3) le Radieux. Dans cette troisi^me acception, go 
est pris avec le sens de « rayon » et Gavampati est un 
surnom du soleil ou d'Agni. Ces trois valeurs du m6me 
compose sont attestees dans le Mahdbhdrata, mais ne sem- 
blent pas beaucoup plus anciennes. On a bien, d6s le Rg- 
Veda, gopati, mais la forme et le sens sont diffbrents : gopati, 
en v^dique, signifie le maitre des troupeaux et par suite 
seigneur ou maitre*. 

1. cr. supra, p. 6-11, 29-32, 64-63, 96, 113-H5. 

2. Dans l’6pop6e, gopati et gacCLmpati coexistent et ont a peu prfes la 

in6tne signification. ^ 


240 


LE CONCILE DE RAJAGRI-IA 


Quelle est la valeur du mot Gaviimpati dans ics textes 
bouddhiques ? On pout etre tonic de repondre quo c’cst le 
nom d’un rcligieux. Mais plusicurs faits sont de nnture a 
prouver que celte reponse est insullisaiitc. Le Fen pie hong 
to loLien, qui est un commentaire sur les premiers cliapitres 
do Y Ekottara-df/ania, contient, parmi d’autres traditions 
fort anciennes\ un curieux passage rclatif a Gavampatib Lc 
nom de ce religieux y est rendii on cliinois par a Pied de 
bamf )), ce qui suppose un original ''^^'Gavampadb et le com- 
mentatcur pretend justifler cctte forme on disant que « les 
pieds de ce bhiksit ressemblaient aux sabots d’un bocuf ». 
Cette assertion n’est pas Ires convaincante. T1 est permis, 
en elTet, de supposcr que ‘^Gavampadi est une forme du 
moycn-indieii caracterisee par la souorisation dc-t-intcr- 
vocalique et par lenominatif en-/. Etant donne un nom lei 
que '^^Gavampadi, les commentatcurs on les lidelcs out pu 
cherclicr a Texpliquer en disant que le personnage ainsi 
nomine avail des pieds de bocuf, et cette etymologie popu- 
laire ne pro Live rien toucliant la veritable nature du Gavam- 
pati primitif. Toutefois, le commentaire ajoute : « Les 
pieds de ce bhiksu ressemblaient aux sabots d’un boouf, et, 
quand il etait rassasie de nourriturc, il ruminait, P.our ces 
deux raisons, il ne pouvait demeurer en ce raonde. Si des 
brahinanes lieretiques I’avaient vu ruminer, ils se seraient 
dit que les si'aniciTia mangent hors du temps (fix6) et ils 
I’anraient meprise. C’est pourquoi Ic Buddha le lit monter 
aux cieux. » La forme des pieds n’est ici qu’un ddtail acces- 
soire. Le fait essentiel est que Gavampati rumine; il est par 
la un objet do scaiidale et n’a pas pu rester parmi les 
homines. Nous n’avons aucime raison do pcnser que cette 
histoirc a ete inventde pour justifier telle forme populaire 
du nom de ce moine. Les traditions qui faisaient de lui un 

1. Ct. supra, p. 113. 

2. CL supra, p. 115-116, 
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ruminant poiivent aussi bien s’appliquer a Gavampati qii’a 
^Gavampridi. 11 semble que, clans rancieiiiie eglisc houddlii- 
quft, Gavrunpati etait considere comme iin moino participant 
de la nature des bcBufs. Des trois sens du compose (/accun- 
pati, c/est sans doute cekii de « tanreau o qu’eveillait le 
nom du religieux clans la conscience populaire. 

Ces premieres constatations pcrraettent clejii d’espliquer 
im aspect singulier du culte de Gavampati dans Tlndo trans- 
gangcdicpie. M. Duroiselle a signale que Gavampati est 
devenu, sous le nom de Gavompade, Tun des saints les plus 
populaires des Mens on Talaings do Birmanio. Les sta- 
tuettes qui le representent sont employees par les sorciers 
et procurent certains avail tages materiels. 

Le nom Gavompade recouvre cxaetemcnt la forme 
■^Gavampadl que le Fen pie kong to lonen nous avait permis 
do restituer. T.a grande popularite do Gavompade chez les 
Mens clonne a ponser (|ue ce personnago poiirrait bien 
caclier sous son free bouddhique unc personnalite analogue 
a cello d’lm des dieux indochinois ; e’est la one indication 
quo nous utiliserons par la suite. Notons des a present ce 
eas curieux de syncretisme religieux : on Birmnnie, le saint 
bouddhique Gavompade est associo a unc divinite ^iva'ite. 
On a trouve en 1913, pres de Pagan, un Gaiiesa en bronze, 
haut de un pied sept pouces, adosse a un personnago plus 
petit qui n'est autre Cjuo Gavompade. Les deux figures sont 
representees avec les mains sur les yeuxL Co geste est ega- 
lemont visible sur certaines amulettos siamoises, do merne 
que la pose des deux persomiages sc tournant le dos*. Or, 
on salt que les deux principaux genies de la suite do Siva 
sont Gnnesa et Nandin, le premier rcprdsentd avec unc tdto 
d’cMeplumt, le second ligiirc sous la forme d’lm taureau. Si 
Gavampati etait congu comme un taureau, il n’est guerc 


1. Duroiselle, Rapport sur les antiquites de Birmanie, 1912-1913. 

2. Lelovre-Foutalis, Notes sue dss amulettes siamoises, p. 9. 
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douteux que, dans le groupe birman od nous le voyons asso- 
cie aGanesa, il ne soit un siibstitut de Nandin. Et si, dans 
FInde transgangetique, Gavampati et Nandin ont pu se 
sLibstituer Tun a Fautre, il y a de grandes chances que la 
parente de ces deux personnages ait ete apergue non seule- 
ment en Indochine, mais aussi dans FInde proprement dite. 

D'autres associations d’idees doivent contribuer encore a 
effacer de ce cote la frontiere entre le ^ivaisme et le boud- 
dhisme. Pasupati est un nom ancien de Rudra~Siva. Ce 
nom parait d^jii dans FAtharva Veda. Uanalogie entre 
Pasupati « seigneur du betail » et Gavampati « seigneur 
des boeufs » a dd contribuer a entretenir autour du saint 
bouddhique une atmosphere qui n’etait pas pour nuire a sa 
popularity. D’ailleiirs, dans le Mahabhdvata\ Gavampati 
est un des noms de Siva. L’identite Pasupati-Gavampati a 
dCi etre sentie des la redaction de la grande epopee. 

Le Fen pie kong id louen fait resider Gavampati dans le 
Hall de la prydicalion de la bonne Loi, autrement dit, dans 
la grande salle du palais des dieux*. Les relations du Pre- 
mier Concile traduites en chinois le placent ygalement dans 
les regions celestes, mais nomment son s^jour a le ciel des 
sii'isa)). Cette derniere localisation est troublante, car, si 
Fon parcourt les textes de cosmologie bouddhique, on n'y 
trouve pas mention du ciel des iirlsa. Le nom n’est pas 
mcme releve dans Fouvrage oh W. Kirfel a rassemble une 
abondante documentation sur les cosmologies brahmanique, 
bouddhique et jaina®. 

Dans le Digka-nikdya pali, le sejour des iirisa n'est pas 
un ciel, a proprement parler, mais un aimdna, e’est-a-dire 
une de ces plates-formes ayriennes qui, dans les textes pos- 

1. Cf. Mahabharata, VI!, 9526, 9540 ; VIII, 1451 ; XIII, 1186. 

2. Cf. supraf p, 115, note 2. 

3. Die Kostnographie det' Inder, 
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terieurs, remplacent les chars divins do la litteraturc 
vedlqueh 

Enfin, dans le Vinaya des MulasarvCistivadin, Gavam- 
pati reside, non dans Fespace, mais hors du Madhyadesa, 
dans une zone elevee de la region frontiere. Cette localisa- 
tion, qiii fait songer aux plateaux himalayens, semble ega- 
lement indiquer que le saint Gavampati etait venere par 
les populations non-aryennes, car, declare le Buddha dans 
le ineme texte : « de tous ceux qui habitent dans la region 
frontiere, Gavampati est le premier ». 

En somme, le sejour de Gavampati etait conqu tantot 
cornme un lieu celeste, tantot comme un vimdna, tantot 
comme une retraite de la region montagneuse. De ces repre- 
sentations, la troisicme est probablement la plus ancienne. 
Si le sejour do Gavampati fut d’abord situe sur la tcrro, 
plus pr6cis<^ment sur les montagnes, on s’oxplique mioux 
son nom et le fait qu’il etait plante d’arbres. Le mot sirnsa, 
en effet, designe un arbre du genre Albizzia, probablement 
TAlbizzia Lebbek*, et Ton sait que zone montagneuse et 
region forestiere sent deux notions generalement superpo- 
sables en Asie tropicale et equatoriale. En outre, les Albiz- 
zia, qui sent de la famille des Idgumineuses, ont des feuilles 
qui servent a la nourriture du betail ; il etait done tout 
naturel de placer des fiirlsa pres du taureau Gavampati. Si 
ce saint habitait une region terrestre, on comprend que le 
« ciel » des ^irisa n’ait pas sa place dans la serie des plans 
celestes. 

Dans la stance V du Kia^ye kie Mng\ la deraoure de 
Gavampati est ddcrite comme un sdjour plante d’arbres, 
convert d’une vegetation luxuriante. Seul, le contexte en 


1. Voir Digha-nikaya, Payasi-suttanta,p. 356, et cf. Paramattha-dipani, 
IV, p. 331, P.T.S., 1901. 

2. Watt, Tka commercial products of India, p, 4o, 

3. Supra, p, 7. 
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prose nomme « le palais des deoa Sirisa' », II semble qiie 
la prose reflete ici des conceptions plus tardives que les 
vers.' 

Dans VA~iju wang tchoiian^, I’empercur Asoka, desirant 
convoquer tons les saints a une grande assemblee dnpanca- 
iw‘sa, monte sur une terrasse elevee et dit : aVous qui 
habitez les lieux esearpes voisins du grand lac A-neoii 
(Anavatapta) et qui dcmeurez au bord des fleuves, dans les 
ravins des montagiies, et dans la grotte des cli6-li {sififia), 
vous qui habitez le mont des Parfums (Gandliamadana), 
daignez par compassion agreer mon invitation. » II ressort 
claircment du contexte que la grotte des cho-li {sij'isa) est 
situde dans ces fabuleuses regions hirnalayennes ou sont le 
mont Gandliamadana^ et le lac Anavatapta. 

Dans A~yu wane/ king, d’accord sur ce point avec le 
Kia-ye kie king, la grotte est devenue iin « palais » et dans 
J)ivydcaddna\ un oimdna, Ainsi, les diverses redactions 
de TAsokavadana permettent de suivre revolution qui a 
transform^ en un palais cdleste la grotte ancieniie du tau- 
reau Gavampati. 

On poLirrait rnontrer que cette evolution est conforme a 
eellc de la cosmologie bouddhique tout entiere. Dans I’an- 
cienne mythologie, les yaksa, les grtndharva et autres 
genies surhumains demeuraient sur les pentes d'une mon- 
tagne fabuleuse (Himavat ou Meru) dont le sommet, avec 
son arbre gigantesquo, ctait habite par les Trente-trois 
dieux ayant Indra a, leur tete*. Cette cosmologie rdaliste a 
ete remplacee, dans le Canon pali^ par une construction 

1. Supra, p, C. 

S. La legendii d’ A(;oka, p, 263 et note 2. 

3. Noter que ce mont est bois6 et doit pi’6cis6menl son nom a la for6t oclo- 
raiite qui lo couvre. Et cf. supira, p, 7, stance V, la description du s^jour 
des ^iri.^a. 

4. Ed. Cowell et Neil, p. 399. 

5. Cf. Burnout, Ititroduation d VhUtoire da Boaddhisraa indien, 2‘‘ 6dit., 
p. 536-537; Jataka, n"' 531, 535; DivySv., p. 219. 
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aoricnne do cieux etages dans I’espace, niais la monlagnc 
hahilee pnr Ics dicux est mstee Tun des eldments essentiols 
do la cosmologie bralimanique : Siva trone au sommet du 
KailVisa taiulis (pie d’iiinombrables d(^mi-dieux deineurenfc 
siir les flancs do la niontagneb 

De nouveau rovicnt ii Tesprit la rcsscmblanrt' dejii nolde 
entre Siva ot Gavarapati bouddhiquo. Qu'on ridontilie au 
(aurenu ou qu’on lui donne Nandiii cotnino (•om})agnon, pen 
iinporto : Rudra-Siva est I’habitaut de la montagno ainsi 
quo le Gavampati du bouddhisine priinitif et nous allons 
voir quo co sdjour cst celui qiii conviont a sa nature ot a 
son activit(b 

(( L’adiniti^ do Rudra avco l(^,s vents et la tompcde (?o(le le 
pas, on Constance et on profondcur, a cello qui I'lmit a,ux 
forets ot aux uiontagncs, ainsi (pi’a sa puissance nocive et 
morbidck » 01den])erg vent iei oppostT run a Taulrc des 
attributs qui sent intiinouunit lids. C’ost parce qu’il pre- 
side aux vents et a borage; que Rudra-Siva liabite les hau- 
teurs boisecs, et e’est probableinont parce que borage est une 
conflagration redoutable que Siva est un dieu cruel et 
terrible. 

Les homines qui, dans les vallecs, cultivent les terres 
limoneuses voient les nuages noirs charges de pluie s’ac- 
croclier aux pentes boisdes de la montagno. C’est la qu’e- 
clate borage avec scs Ineiirs et ses bruits elTrayants ; c’est 
de la que tombe la pluie. Pere et chef des Marut, Rudra le 
Hurleur et le Rouge est a la fois bhabitant de lamontagne, 
Ic dieu terrible et Ic seigneur do borage. II est vain de 
chcreher a isoler bun de ces traits ; ce soul trois aspects 
insdparables d’nn moine dieu, d’une unique ponsonnalikA. 

Si Uys Marut et Rudra, lour chef, sent des dioiix du vent 

1. Kirfel, ibid,, p. 59. Pour une representation du Kailasa dans I’art iiido- 
chiuoi.s, cf. Finot, ParmeiUier, Goloubew, Ae Temple d‘Tgvnrapiiru, p. 65, 
pi. ro-27, 

2. Oldeiiberg, lieUyion du Veda, trad. V, Henry,. p. 187. 
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et de la tempete, on devine qiielles sont les affinites du 
taureau et de Rudra-^iva. Entre tons les animaux le boeuf 
est remarquable par la force de son souffle, par son mugis- 
sement prolonge. En outre le boeuf sauvage est redoutablo 
par sa masse, par ses larges comes, par ses fureurs sou- 
daines. Nul autre habitant de la jungle n'etait mieux qua- 
lifie pour symboliser le souffle du vent et la violence de la 
tempete. 

Ces attributs naturalistes du taureau-Siva sont-ils ega- 
lement cenx du taureau-Gavampati ? Evidemment, le saint 
bouddhique a perdu, par sa conversion, beaucoup de sa vio- 
lence aricestrale. Neanmoins, certains traits de la legende 
rappellent nettement ses origines et sont meme susceptibles 
de preciser utilement la physionomie du taureau-vent. 

D'apres le commentaire des Theragatha palies^ le Buddha 
qui r^sidait a Saketa se rendit un jour au verger Anjana 
avecdes bhikklni si nombreux qu’ils durent passer la nuit 
au bord de la riviere Sarabhu. Au milieu de la nuit, le 
fleuve se gonfle et d^borde son lit. Le Buddha charge 
aussitbt Gavampati d'arreter Tinondation et le saint reussit 
a retenir les eanx dont la masse se dresse alors semblable 
a une montagne. Dans la stance correspondante a ce recit 
en prose, Gavampati est appele : « celui qui a eleve la 
Sarabhu ». Le meme episode est raconte dans le Vinaya 
des Millasarodi^tioddin* . 

Le Vinaya des Dharmagupta contient un recit qui illustre 
demaniere analogue le pouvoir de Gavampati. Le Bhagavat 
demeurait a Rajagrha. 11 part, accompagne de douze cent 
cinquante religieux. Gavampati se rend au bord du Gange, 
a Tendroit ou le Buddha va le traverser, et par sa force surna- 


1. Theragatha, n" 38, trad- Rhys Davids, p. 4S-43. 

2. Cf. Tripit, 6d. TOk., XVII, 1, p. 18 b, col. 13 et %\x\v . ~ Duloa, X, 90"- 
Le Vinaya pali {Cullaoafjga, V, 25) connalt aussi I'histoire du bhikkhti qui, 
pour avoir dtd jadis ua boeuf, avait gardd Thabitude de ruminer. 
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tiirelleilsepareleseaux, laissant entre ellesiin passage pour 
le Maitre. 

Dans tons ces episodes, Gavainpati se pose en adversaire 
des eaux et il est assez fort pour les tenir en echec. II 
semble qu’on ait la le souvenir d’lin inythe qui mettait aux 
prises les eaux et le vent dessechant. Un tel mythe ne 
semble pas avoir ete familier aux Indo-europeens. II sup- 
pose des conditions atmospheriqucs qui ne se trouvent 
guere realisees qiie dans TAsie des inoussons. Sans doute, 
I’opposition entre vent et pluie est un fait d’observation 
courante en bien des regions. « Petite pluie abat grand 
vent )) est un dicton frequent dans nos campagnes et qui 
reflete des conceptions analogues. Mais I’oppo.sition vent et 
eau ou vent dess6chant et pluie prend un caractere aigu et 
drainatiquo dans la zone des moussons. Pendant une partie 
de Tann^e, le vent qui souffle de I’int^rieur du pays nbip- 
porte aucune humidity ; il est brulant, il desseche le sol ; les 
torrents cessent de couler; les fleuves rentrent dans leur 
lit ; c'est la saison s6clie. Survient la saison des pluies. Son 
d6but est marqud par des orages, souvent par de terribles 
tenipetes ; il semble que le vent sec et chaud qui r4gnait 
SLirle monde succombe sous les coups d’un rival. La pre- 
miere pluie marque sa d^faite; puis les eaux tombent en 
abondance avec une continuite inconnue dans nos climats ; 
les rivieres s’enflent, I'inondation est inenagante. 

Le retour pdriodiqiie de ces ev^nements ne pouvait man- 
quer de suggerer aux hoinmes I’idee d’un antagonisme 
entre la pluie, Tinondation de la mousson humide et le vent 
dessechant de la mousson seche. C’est ce mythe saisonnier 
qui transparait dans les Idgendes ofi le taureau-vent Gavani- 
pati refoule I’inondation et arr^te le coiirs des eaux; par la 
ce saint bouddhique s'apparente encore au taureau-Siva, 
dieu des vents et de la tempete. 

S’il est vrai que le mythe de la lutte du vent dessechant 
et de la pluie a 6te inspird par la periodic! te des moussons 
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et par les perturbations atmospheriques qiii marquent le 
passage de la saison seche a la saisoii pUivieuse, on clevrait 
trouver cles conceptions analogues hors de I’lnde, che/^ Ics 
autres peuplos de I’Asie tropicale. Bien qu’une telle enquete 
deborde largement les cadres de cette etude, il parait indis- 
pensable d’indiquor an moins quelques fails b 

Skeat et Blagden out transcrit et tradiiit un chant des 
Besisi de la Peninsule Malaise b II s’agit du combat de deux 
pythons monstrueux : run, qui descend des sources, des 
hauteurs, est appele le Python cornu; Taulre demeure dans 
la mer. Finalement, le « python de terre » est vaincu efc 
tue par le a python venu de la mer ». Le monstre mort 
monte au ciel ofi il devient I’arc-en-ciel et sa come est prise 
par le « python de la mer ». La defaite du serpent terrestre 
est suivie de rapparition de rarc-en-ciel, autrement dit, 
elle est accorapagnee de pluie. La chanson des Besisi decrit 
sans doute la lutte du vent sec venu de I’interieur du pays* 
et du vent pluvieux venu de la mer. La victoire du second 
marque le commencement de la saison des plnies et la fin 
de la sdcheresse. 

La litt^rature chinoise contient le recit d’une lutte ana- 
logue localiseeau pays de Yue, dans les marches barbares 
du Sud®. Le combat met aux prises deux groupes d’adver- 
saires, chaque groupe comprenant un chef et deux acolytes. 
Los deux chefs sent I’empereur Yu et et Fang-fong. La 
lutte, accompagnee a do vent, de pluie et de tonnerro », 
prend fin par la defaite de Fang-fong et de ses vassaux. Or 
fong signifie « vent » Qtfang, nom de lieu, designe aussi 
une montagne eelebre du pays do Yue. Fang-fong est done 
le^vent do Fang, e’est-a-dire un vent see puisqu'il souflle 
de la montagne ou en tout cas de I'interieur du pays, non 

1. Je dois me taorner ici a un exposd aussi court que possible. Jo me pro- 
pose de reprendre I’exposd d6taiU6 des faits dans un travail distinct. 

t. Pagan races of the Malay Peninsula, I, p. 652. 

3. Granet, Danses et Ugetulas de la Chine ancieiine, p, 312 et suiv. 
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do la nier. Quant a rcmporeur Yu, sa nature aquati<juo ost 
revel tie par le fait qu’il cominande aux caux, creusc Ics 
rapides, perce ies montagnes, combat la posted et qu’il est 
fils do Koueii dont le nom est interprets « poisson noir )). 
Kouen apparut a Yu sous forme d’un poisson a tetelmmaine 
et il se transforma en nai, animal dont le nom est inter- 
prete « poisson « ou « tortue Le duel de Yu contre Fang- 
fong est sans doiUe line nouvelle forme do la lutte du dieu 
des eaux contre le dieu des montagnes, du dieu qui fait 
tomber la pluie contre celui qui preside au vent et a la 
tempete. 

Les ecrivains chinois nous apprennent on outre que, dans 
lo pays de Yue, on dansait la danse de Fang-fong, On souf- 
flait alors dans un bambou long de trois pieds, de maniere 
a imiter des mugissements. Les effigies do Fang-fong repre- 
sentaient un dragon a oreilles de boeuf dont les sourcils se 
reunissaient sur un oeil unique. M. Granet, qui a groupe 
ces temoignages, ajoute judicieusement en note' ; « Les 
mugissements et les oreilles de boeuf indiquent nettement la 
nature de Fang-fong : boeuf on taureau plutot que dragon. » 

Des dieux du vent, analogues a Fang-fong, sont signales 
dans d'autres parties de I’einpire chinois, notamment a 
I’Est ou se trouve la montagne nommee T’ai chan. Un ani- 
mal y habitait qui s’appelait Fei. II ressemblait a un boeuf 
et n’avait qif un ceil. Sa queue etait celle d’un serpent. S’il 
marchait dans une riviere, il Fassechait. Son apparition 
causait une grande peste dans I’empire*. 

1. Granet, ibid., p, 466, 470, 482, 484, 486. La peste est toujours en relation 
avec les dieux du vent et de la sdcheresse. Comparer les traditions relatives 
k Fei. 

2. Cf. Maspero, Journ. Asiat., 1924, I, p. 50 et note 1, et Granet, ibid., 
p. 245, n. 3. L,a tradition suivant laquelle Kouen aurait dtd change en ours 
ne doit pas faire illusion. Cette metamorphose est sans doute destinde a 
mettre la Idgcnde auslro-asiatique d’accord avec la thdorie chinoise du yin 
et du yanfi, 

3. Granet, ibid,, p. 348. 

4. Granet, ibid.; p. 364. Cf., en outre, ibid., p. 359, n. 2. 
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De Fang-fong ou de Fei a Gavampati ou a Rudra, on 
passant par le python cornu de Malaka, la resseinblance 
est certaine. Ce sont tous dieux du vent ou de ia secheresse. 
Tons ont au moins un trait comniun avec le boeuf, bien que 
les caracteres bovins soient surtout accentues au Sud. Qu’ils 
aient un oeil unique comme Fang-fong et Fei ou un troi- 
sieme oeil comme Siva, il s'agit sans doute, dans tous les 
cas, dbm oeil dont le regard brdle, desseche, lance Teclair. 
Qu’on se rappelle I'dpisode, si frequent dans la litterature 
et Tart indiens : rAmour reduit en cendres par Siva; le 
dieu terrible qui trone surle Kailasa consume d'un regard 
le jeune imprudent qui ba provoque. Le regard incendiaire 
est une des armes des dieux de borage et bceil qui lance des 
eclairs est toujours situe au milieu du frontb C’est ce dan- 
gereux regard que les sculpteurs naifs du P6gou ont pris 
soin de cacher lorsqu'ils fagonnaient les statuettes de 
Ganesa et de Gavompad6b 

Comme le suggere la nature du climat, c’est done dans 
I’Asie des moussons, plut6t que chez les peoples indo-euro- 
peens, qu’il convient de cherclier des figures mythiques 
analogues au taureau-Rudra et au taureau-Gavampati. J'ai 
dej^ formuie ailleurs des conclusions analogues. En etu- 
diant, il y a quelques annees, les noms Sanskrits du type 
mayura, makuta, etc., qui sont des emprunts aux langues 
austroasiatiques, j’ai cru devoir ajouter marut a cette s^rie 
et indiquer, comme une possibilite digne de retenir batten- 
tion, borigine anaryenne du nom des Marut et meme de 
Rudra, leur chef®. Les faits mythiques que nous venons 

1. Un autre symbols de I’^olair est le trident qui est un des attributs de 
^iva. Sur les representations conventionnelles de I'dclair, of. Ch. Picard, 
dans Ream de I’ histoire des religions, 1926, p. 81. 

2. L’interprdtation de Duroiselle, adoptde par Leffevre-Pontalis (Ainulettes 
siamoises, p. 8), me parait contestable et peu conforme a la logique des 
civilisations infdrieures- Le regard est oachd pour qu’il ne nuise pas a ceux 
qui sont en presence du dieu- 

3. Bui. Soc. Ling., t. XXVI, p. 102. 
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d’analyscr sont de nature a etayer cette hypotliese, L'etude 
du rituel austro-asiatique aclievera de la fortifier. 


Les sutra brahmaniques d6crivent un sacrifice qui con- 
siste essentiellement a tuer un taureau et qui est appele 
pour cette raison ^ulagava ou ceremonie du « boeuf em- 
broch6)). L'animal est conduit hors du village et sacrifie 
apres minuit ou, d’apres certaines autorites, apres le lever 
du soleil. Le taureau immol6, on fait a Rudra une offrande 
de nourriture, puis le sang de la victime, recueilli sur un 
lit d’herbes ou de feuilles, est offert aux serpents. La chair 
est presentee aux dieux. Les femmes sacrifient ensuite aux 
divinit^s feminines. Ce qui reste de la victime est enfm 
partag6 entre les parents en ligne uterine; mais aucune 
partie de I’animal n'est rapportee au village, car « le dieu 
cherche a tuer les gens «. 

Cette ceremonie n'est connue que par des textes relati- 
vement recents. C’est probablement le reste d’une ancienne 
fete populaire qui^ par suite de son integration dans le 
rituel v^dique, a subi diverses modifications. Malgre les 
contaminations qui la font ressembler ^ d’autres sacrifices 
indo-aryens destines a procurer des avantages de toute 
sorte, rancieniie f^te se laisse en partie reconstituer avec 
sa fonction et son caractfere particuliers. 

D'apres V A^valdyana~grhya~sutra\ le sacrifice avait 
lieu au printemps ou tb I’automne. Cette imprecision carac- 
terise les liturgies en decadence ; il est probable qu'a I’ori- 
gine la fete avait lieu a une epoque determinee. L’offrande 
aux serpents {bali), qui est un element important du iola- 
gava\ est le rite essentiel de la fete de Sravana qui avait 


1. A^eal&yana gr.-sUtra, IV, 8, 2; Cf. HillehmndLi, Ritual-Litteratur, p, 83. 

2. Aipal. gr.-sut., IV, 8, 27-28; Gfhyct-sutra de Hiranyake^in, II, 3, 9, 2. 
I..a comparaison des grhya-sUtra prouTe que la c<^ir6mojiie du iUlagaoa a 

r^formde sur le modfele d’un sacrifice k Rudra, et que des dldments 
adventices (offrande ^ Rudra et k ses hordes) ont pu ainsi masquer, dans 
certains rituels, des traits primitifs et essentiels (offrande aux serpents). 
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lien au commencement de la saison des pliiics. Ceci permet 
de suppose!’ qu’ii existait a Torigine un lien eiitre le sacri- 
fice du taureau, roffrando aux serpents et le debut de la 
saison des pluies. La relation entre ces faits ime fois admise, 
la ceremonie du salagcwa devient aisement intelligible. 

D’apres le 8dnkhdyana~grhya-sub^a\ le jour de la fete 
do Sravana on disposait un recipient plein d’eau dans le- 
quel les serpents ctaient invites a se laver; rollrando ou 
half avait lieu cnsiiite. Ces rites, accomplis avant les pluies, 
avaient certainement pour objot de faire pleuvoir. Le bain 
des serpents est un moyen magique de produire la pluie ct 
sans doute voulait-on par TofTrande de nourriture propitier 
les serpents qui president a la pluie, voire m6me leur donner 
la force de remplir leur mission. Si le sacrifice ^uJagam 
avait lieu, a rorigine, lors de la fete de Snivana, il devait 
concourir au memo resultat. En immolant le taureau, dieu 
du vent, qui preside a la saison seclie, on marquait la fin 
de son regne et ravenement d’un pouvoir nouveau : celui 
des serpents qui font la pluie. Le meme resultat etait obtenu 
plus sCirement encore en ofirant aux serpents le sang du 
taureau, et ce sang, recueilli sur des feuilles ou des herbes, 
pouvait repr^senter I’eau du ciel arrosaiit la vegetation et 
constituer par la meme un charme puissant, analogue au 
bain des serpents dans le rituel domestique. 

Au Cambodge, on sacrifie egalement un buffle pour pro- 
duire la pluie. La ceremonie a dte decrite par Adhemar 
Leclere. Le genie auquel la victime est offerte est « visible 
sous la forme d'une pierre », sorte de gros galet ovoide tird 
de la riviere ; il liabito, avec deux autres pierres qui sont 
son fils et son petit-fils, une petite chaumiere elevde au 
bord de beau. On amene le buffle que des hommes main- 
tiennent tandis que le sacrificateur lui plonge dans la gorge 


1. &ankh. gr.-suL, IV, 15, 5 et suiv. ; of. Hillebrandt, Ritual-LiUeratur, 


diuire d un « possede » qiu declare : « La pluie va venir, la 
secheresse sera linie ...» Alors le possede se deshabille et 
les hauts fonctionnaires presents versent de Teau sur lui et 
sur les pierres sacreesL 

Les pierres sacreos et le « possede » representent evidein- 
ment le genie qni preside a la pluie. On les arrose d’eau 
pour faire pleuvoir magiquement de meme que, dans 
rinde ancienne, on invitait les serpents a se laver. Le sacri- 
fice qui precede ce bain rituel correspond exactement a 
celui du sulagava, Le buffle est « embroche » et le sang 
jaillit en abondance, ce qui constitue sans doute un autre 
moyen de faire pleuvoir. Une vieille femme intervient, 
dont le role n’est pas tres clair et Toftrande de la tete du 
buffle au genie de la pluie remplace le ball aux serpents. 

Dans la Chine ancienne, c’est ^galement a la fin de Thiver, 
c'est-^-dire de la saison s6che, qu'on immolait ou expulsail 
les Genies du Vent et de la Secheresse afin de produire la 
pluie. Les rituels nous apprennent qu'au troisieme mob 
d’hiver, on expulsait un boeuf en terre « afin de reconduire 
le souffle du froid ». CAtait la Mte du grand No qui prd- 
cedait la reprise des travaux des champs et les semailles 
Comme le fait justement observer Granet, « le boeuf d( 
terre remplace sans doute une victime rdelle* ». Cett( 
induction est confirmee par plusieurs faits mythiques. L'ui 
des genies de la secheresse est Keng fou « le Laboureur » 
II d^teste I'eau et « pour qufil ne puisse plus nuire », oi 
Femprisonne dans le gouffre de Ts'ing ling*. Le boeuf es 
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procisement ranimal qui ^aboll^e^ Keng fon « le Labou- 
reur )) precipite dans un gouffre, c’est la traduction en 
langago mythiqno du meme fait que realisait Texpiilsion 
du boeuf de terre. C’est egalement pour Fempeclier de 
nuire que I’on noio dans I’Etang Divin Niu-pa, c’est-a-dire 
la Secheresse®. 

Cette noyade du genie do la Secheresse doit etre rap- 
proche du sacrifice du buflle tel que le celebrent Ics Klionds 
de rindeF Ces populations do sang mele, ou certains 
groupes parlent encore une langue dravidienne, vivent dans 
line region qui fat autrefois disputee entre les Tosala et les 
Kalinga, c'est-a-clire qu’elles ont subi des les temps anciens 
I’iniluence de la civilisation munda. Le sacrifice du buffle 
{kedii laka), qui est actuellement la plus iinportaute cere- 
moiiie de leur religion, s’cst substituea I’ancienne ceremonie 
du meriah, sacrifice humaiii interdit par I'autorite britan- 
nique. Le bufile, frotte d’huile et orne de guirlandes, est 
encliaine a un poteau autour duquel liommes et femmes 
dansent en groupe au son de la musique. On conduit 
ensuite I’animal hors du village, dans un verger sacre, pres 
d’lme ' fosse remplie de sang de pore. Un sacrificateur lui 
decoupe alors un lambeau de chair. Puis la victime est 
partiellement depec^e vivante afin de recueillir son sang, 
tanclis que la foule se precipite pour arracher des lambeaux 
de sa chair. Ces lambeaux sent tous enterres pres des sanc- 
tuaires de la deesse Terre. Les restes du buflle, dont la tete 
est restee iutacte, sont enterres dans la fosse remplie de 


1. Ell pi6tiriant les riziferes inond6es, le buffle ou le boeuf mdlange la terre 
et I'eau et fait ainsi reparaitre le sol la oti s’6tendait une mare. C'est une 
de.s raisons qui ont du contribuer a or6er le mythe du taureau dont le sabot 
assdcLie (comparer GaocimpaU et Fet). 

Granet, Hid,, p. 315. 

3. Bp.ngcd district gazetteers, voi. Xl, Angul, p. 61 et suiv. 

4. Chez les Khonds, le buffle est souveut le substitut d’une ancienne vic- 
time huinainc. .ladis, dans certains villages^ on creusaitune fosse peu pro- 
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La ceremonie se reduit en somme au scheme suivant : 
un buhle est saign^,, puis ses restes sent jetes dans uiie fosse 
de sang. Le sacrifice bovin realise, ici com me aillcurs, la 
destruction de la Secheresse et cette destruction s'accomplit 
de la meme maniere aux deux extrdrnites du monde aus- 
tro-asiatique : on noie, chez les Khonds, les restes du bufile 
comme on noyait Niu-pa dans la Chine ancienne. 


Ce qui frappe Tobservateur dans les religions austro-asia- 
ticiiies comme dans le givaisme brahmanique, e'est, en 
somme, Taccord constant de la inythologie et du rituel. Le 
passage de la saison s6che a la saison pluvieuse est une date 
critique dans Tannee religieuse; ce changement se traduit 
par un mythe et par une c6r6monie. Sur les hauteurs, le 
dieu du Vent sec s'evanouit ou succombe sous les coups du 
dieu de la Pluie; dans le m^me temps, hors des villages, 
les hommes representent, disons inieux, provoquent sa de- 
faite au moyen de rites tout-puissants. 

Dans le Bouddhisme, le mythe est seul conserve; le sacri- 
fice fait ddfaut. Sous le froc de Gavampati, on peut encore 
reconnaitre un ancien dieu de la Sdclieresse et du Vent. 
Le Concile de Rajagrha ayant eu lieu pendant la saison des 


fonde, assez grande pour contenir Thomme sacrifi6; on saignait un pore 
dont on versait le sang dans cette fosse, puis la victime humaine 6tait noy6e 
dans le sang, e’est-k-dire qu'on lui enfongait la t^te, de manikre k I'dtouffer, 
dans la nappe formde par le sang du pore. Ceci semble indiquer que le dieu 
du Vent sec pouvait, dans certains cas, 6tre reprdsentd par un homme. Que 
ce dieu, homme ou buflEle, fut noyd dans le sang au ddbut ou k la fin de la 
edrdmonie, le rdsultat 6tait le m6me; le bain de sang 6tait sans doute, 
comme ailleurs le bain deau, un cliarrae pour faire pleuvoir. D’autres 
connexions sont d'ailleurs -visibles entre le sacrifice du meriah et la pluie. 
La chair de I'homme encore vivant dtait arrach^e en lambeaux comme celle 
du buffle Test aujourd’hui ,* cette chair, partagde en autant de fragments qu’il 
y avait de chefs de famille, Ctait enterrde par chaoun d’eux dans son champ 
prCfCre, puis on versait de I’eau sur la place aveo une gourde provenant de 
la region raontagneuse. Get arrosage dtait sans doute un nouveau charme 
pour la pluie. Dans un certain district, le inericth Ctait br-ulC a petit feu et 
plus il versait de larmes, plus abondante ensuite dtait la pluie. (Cf. Bengal, 
district gazetteers, Angul,. p'. 2?-g6, 61-62;^, ’ 





256 LE CONCILE DE RAJAGRHA 

pluics, I’ouverture de la session coincide naturcllement 
avee la cloture do la saison seche, e’est-a-dire en langage 
mylhique, avec la fin de Gavampati. Mais on ne pouvait 
s’attendre a voir cet evenement mime par les moines : le 
Bouddhisme, hostile a tout sacrifice sanglant, ne saurait 
tolerer un rite analogue a celui du siilagava. C’est pourquoi 
la fetebonddhique d’entree dans le varsa ne parait pas avoir 
6te accompagnee d’unc ceremonie d’ extermination. Ainsi 
prive de tout support rituel, le my the aurait pu sombrer 
dans Toubli. En fait, Tepisode de Gavampati manque a 
presque tous les Vinaija\ 11 ne s’est maintenu que dans 
les sTltra et dans la litterature qui les prolonge ; Commen- 
taires et 


1. Le Vinaya cles Mulasarvastivudin ne fait pas v6ritablement exception : 
le r^cit du Concile y est la conclusion d’un Parinircaiia-sutra ins6r6 in 
extmso dans ce Vinaya. 







CHAPITRE II 


L’expiilsion d’Ananda. 


Le Bouddhisme est n6 et a grand! d’abord dans TAsie des 
moussons, c’est-a-dire dans dos regions on ralternance des 
vents determine le jeu dos saisons, une periodo seebe suo- 
cedant a uneperiode pliivieusc. Ces conditions cliinatiques, 
dont on ne saurait exagerer riinportance, impriment un 
rytlimo saisonnier a I’activilc 6conomiquo et roligieuse, a la 
vie sociale tout entiere. 

La saison despluies(LW’.sa) ctant defavorable aux voyages, 
la population vit alors dans des habitations fixes. Pendant 
le reste de I’annee, chacun pent vivre au dehors sans qiie 
les intemp6ries y mettent obstacle. Ces conditions n’ont pas 
seulement rdgld Tactivitd des travailleurs agricoles qui ont 
toujours formd la grande majority de la population dans 
rinde; elles ont egalement rythmd la vie monastique, sur- 
tout a Tepoque ancienne oh les religioux, n'etant pas encore 
groupes dans les monasteres, menaient une vie errante pen- 
dant la plus grande partie de Fannie et n'avaient une 
demeure fixe que pendant la saison des pluies. G'est pour 
cette raison que varsd (pali vassd), qui signific « les pluies, 
la saison pliivieusc », ddsigno dans la langue religieusc le 
temps de la vie sddentaire. 

Bien que la saison des pluies durat theoriquement quatre 
mois, le var'sa bouddhique n’^tait que de trois mois, et la 
vie sedentaire pouvait commenoer soit au lendemain de la 
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ra’accuser de toute faute dont on me emit coupablo, quo 
cette faute ait ete vue ou entendue on qiie ;j’en sols soulo- 
inerit soupqonne. » Le doyen ajoutait ; « Vouillez parlor par 
compassion pour moi. Si je me sens coupable, je ferai peni- 
tence. )) Cette formule etait prononcee trois fois de suite’. 
Ensuite, cliaqiie bhiksii, a tour de role, accomplissait le 
meme rite, depuis le doyen d’ago jusqu’au dernier de 
FAssemblee. 

Si Tun des religieux presents etait coupable d’une faute, 
il etait prescrit do lui cn fairo le reproche apres qubl avait 
prononce la formule de praDdrand\ Go religieux etait-il 
convaincu d’avoir commis une faute pdrcljika, il etait 
aussitot exclu de la Communaute '. Pour les autres fautes, 
le chatiraent etait proportionne a I’otlenseb 

Cette ceremonio rappelle la scene du Concile de Rajagrba 
quo Minay cl! a appelee « le jugement d’Ananda )). Les reli- 
gieux vsont reunis; mais run d’eux, Ananda, n’est pas 
exempt do toute souillure. Le Venerable Kasyapa accuse 
alors Ananda. Le nombre de ses fautes varie suivant les 
relations du Concile, inais dans tons les recits son humilite 
est parfaite. Bien qu’on Taccuse avec exageration, bien 
qubl fasse valoir d’excellentes raisons pour se disculper, 
Ananda ne se r^volto pas un instant. Il se soumet, confesse 
ses torts et est exclu de FAssemblee. 

Si le « jugement d’ Ananda » est oxactemont comparable 
au rite de pravdrar^d, il ditlere sensiblement de la confes- 
sion publique qui avait lieu toutes les fois qu’on celebrait 
Vuposatha. « Lorsqu’au jour de Yuposatha, un certain 
bhikkhu est coupable d’une offense, qu’il aille vers un 


1. Mahdoayga, IV, 1, 14, et trad. Hhy-S Davids ct Oldenberg, p. 339, n. 1. 

2. Mahdoagga, IV, 16, 1, 

3. Mahdoagga^ IV, 16, 18. 

4. Dans les Vinaya, o’ est une rfegle absolue que le rite de praadrnnd ne 
pent ^tre accompli qae par dos religieux indemues de toute faute {Mahu- 
oagga, IV, 16, 1). Maia oette rfegle- ft’est probablement entrfee en vigueur 
qu -dssoz tard, car elle pairait eoaitjSair^ au priito-ipe mfeme do I’institutioii. 
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autre bhikkhu. . . et qii-it disc : « Frere, j'ai commis telle 
et telle faute. Je coiifesse cette faute. » Qiie I’autre lui dise : 
« Vous la voyez? — Oui, je la vois. — Glardez-vous-en a 
I’avenir^ 1 » Dans ce dernier cas, nous voyons le religieux 
s’accuser lui-meme; il confesse sa faute et, si elle est 
venielle, il en est quitte pour unelegere reprimande. 

II semble a premiere vue qu’entre la confession sponta- 
nee qui accompagne la celebration de Y aposatha et la miso 
en accusation qui caracterise la procedure de pramrand, la 
difference soit radicale, absolue, et que le « jugement 
d’Ananda » n’ait rien de commun avec la confession. Dans 
la pratique, la difference etait moins nette entre les deux 
institutions. Il pouvait arriver qu’au jour de Vuposatha^ un 
religieux adressat des reproches a un autre bhiksu juge 
coupable, de sorte que la procedure ressemblait alors a celle 
de pramratia. Cette ressemblance est-elle un fait recent 
ou existait-elle au contraire des les premiers temps du 
Bouddhisme ? C est la question qu'on se propose mainte- 
nant d’examiner. 


Le SclrdiilakarndDaddna, qui fait partie du Dwyavadana 
et appartient par consequent a la litterature religieuse 
des Sarvastivadin, decrit un rite magique qui est accompli 
par une sorciere de la caste Mataiiga. La (iile de cette sor- 
ciere s’etant eprise d’Ananda, la mere, pour obliger le dis- 
ciple du Buddha a venir dans leur maison, accomplit la 
cerdmonie suivanto : elle jette sur un brasier des Jffeurs 
d’ar/m en recitant une incantation. L’effet souhaite est 
d’abord obtenu. Ananda est contraint par une force irre- 
sistible a venir cliez la sorciere, jusqu’au moment ou le 
Buddha le delivre, non par le simple effet de sa volonte, 
mais cn pronongant une formule plus puissante que celle 


1. Mahaoagga, H, 27, 1. 

2. Makaoagga, II, 16. 





est entraine de force hors de son monastere. 
dans ce recit, ime autre idee s’affirrae, c’est qu'un( 
de v6rit6 » {satyavakya) est une force superieure 
sortileges. 

Les Ecritures des Sthavira, qui semblent avoir 
gees par de rigoureux moralistes, sont egalemer 
gnees de magie’. La croyance au saiyavdkya s’y 
frdquemment. Le 444® rdcit du Jdtaka pali^ en 
exemple typique. L’histoire est destinee a moni 
religieux, par crainte de causer du scandale, ne 
confesser publiquement ses fautes. Un enfan 
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Yaiinadatta ayant 6te mordu par un serpent venimeux, le 
religieux Kanhadlpayana s'efforce de le sauver en avouant 
ses fautes. II confess© d’abord que, depuis cinquante ans, il 
mene sans goCit la vie de religieux. La stance se termine par 
ces mots : 

etena saccena suDatthi hotuj 

hatam visam jivatu Yamiadatto tij! ■ 

Puisse cette verite rendre la sante (a I’enfant) ! 

Qu’il rende le poison ! Que Yaiinadatta vive ! 

Mais, parce que cette confession est incomplete, I’enfant 
ne rejette qu’une partie du poison. Le religieux avoue ensuite 
son avarice, et la stance se termine par le meme souhait. 
Mais, la confession etant encore incomplete, I’enfant ne 
rejette qu'une partie du poison. II faut qu’avouant enfin son 
inconduite, Kanhadlpayana rdvele la totalite de ses fautes 
pour que I'enfant ait la vie sauve. 

Ce recit prouve clairement Tefficacite de la confession 
qui n’est autre chose qu’un satyaodkya. La parole de verite 
agit comme un charme magique et, dans lejdtaka 444, sa 
force bienfaisante sert a gu6rir le mal physique. Aussi Men 
peut-on Temployer a supprimer le mal moral, a purifier 
lAme de ses souillures et c’est precisement la raison d'etre 
de la confession telle qu'elle est reglementee dans la section 
des Vinaya relative ^ Vuposatha. 

Un des jdtaka contenus dans le Mahauastu fournit un 
autre exemple de satyavdkya. C’est I’histoire de la kimiari 
capture© par un chasseur {Mahauastu, II, 96-100). Void le 
ddbut d© ce jdiaka, d’apr^s le rdsumd qu'en a donne 
M. Senart : 

Un roi Sucandrirna de Siinliapura avait entrepris 
de fair© un sacrifice d© tous les 6tres. Toutes les vic- 
times 6taient d^ja r^unies quand les rishis lui firent 
. remarquer qu'il y manquait une Kinnari. Le plus 
’ ‘ ' habile des chasseurs f ut ■ aussitot depeche pour en 
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capturer une ; il partit pour 1’ Himalaya. Arrive dans 
im ermitage, il entendit des chants harmonieux ; il 
sut que c’etait la voix des Kinnaris, et innocemment, 
le rishi lui apprit qu’elles se reanissaient an nord de 
hermitage et qu’on ne pouvait se saisir d’une Kin- 
nari que grace a un satyaodkya (affirmation, veridi- 
que d'un secret prop re a Tintdresse), Il s’approcha 
sans etre vu et fit prisonniere la Kinnari Manohara, 
en lui declarant qu’elle dtait la fille de Druina, le roi 
des Kinnaras; il ramena a Sucandrima qui, voyant 
tout pret, invita au sacrifice son voisin et ami le roi 
Subahu de Hastinapura. 

Dans ce cas particulier, le satyavdkya n’a plus une vertu 
libdratoire ou purificatrice. Il permet au chasseur de s'em- 
parer d'une kinnari, c'est-a-dire d’un etre surliumain qui 
ne peut etre capturd par des moyens ordinuires. Au lieu de 
liberer ou de purifier, le rite contraint d’une maniere irre- 
sistible. 

En somme, les trois rdcits que nous venons d’analyser 
presentent trois types distincts de satyavdkya. Tantot on 
dnonce une verite d’ordre gdndral et qui pourrait 6tre connue 
de tons : par exemple, on proclame I’excellence du nirvana. 
Tant6t la parole de verite est I’affirmation d’un secret, mais 
il faut distinguer suivant que ce secret est propre a celui 
qui parle (Jdtaka 444) ou concerne une autre personne 
{Mahdvastu, II, 96). Essayons de definir plus exacteraent 
cliaque modalite du rite. 

La derniere modalitd, ce que j'appellerai le type I, est 
assez rare. Elle consiste dans I’affirmation vdridique d’un 
secret concernant une personne autre que celle qui parle. 
L’dlement moral y fait totalement ddfaut. Par exemple, un 
chasseur cherche k s’emparer d’une kinnari ; le satyavdkya 
lui permet de paralyser sa plroie* La puissance que cohfere 
ce rite est semblable, aiit. pouvoir magique que s’acquiert 
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ment de la morale bouddhique ait eii une influence sur 
revolution du satycwdkya. En fait, dans les Ecritures, le 
rite purement magique du type I est rare; beaucoup plus 
largement representes sent les types 11 et III. Dans le 
Milindapanha\ refficaoite du satyavdkya est expliquee 
par la force de la Verite; celle-cia done fini par masquer 
completement I’antique puissance du Verbe. 

Des lors, il est problab le que nos trois types de satyand- 
kya, loin d’etre apparus simultandment, derivent Tun de 
I’autre. Au premier stade, un secret dtant decouvert, une 
injonction irresistible suit I’affirmation de cette verity. Plus 
tard, la morale s’etant epuree, on cherclie a rendre bienfai- 
sante la force mise en jeu par la revelation d’un secret. En 
meme temps, I’idee se fait jour que toute efficacite derive 
du merite ; on cherche done le merite, non en pro- 
clamant les .secrets d’autrui, mais en divulguant ses 
propres fautes. Les notions qui presidaient a Tinstitution de 
la confession ont dCi contribuer au developpement de 
I’ordalie, car les deux rites sont evidemment sur le meme 
plan. Le satyavdkya du second type consiste ^ dire : « S’il 
est vrai que je suis coupable de telle faute, que tel ev^ne- 
ment salutaire se produise I » tandis que Tordalie repose sur 
le raisonnement suivant ; a Si je suis innocent, qu’il ne 
m’arrive aucun maP. » 

En dernier lieu, le satyavdkya parait avoir eu, dans la 
religion bouddhique, le meme sort que le serment dans la 
n6tre. Le serment qui, dans les soci^tes inf6rieures, a des 
consequences redoutables, a presque perdu chez nous toute 
solennite, et la croyance en son efficacite a singulierement 
decru tandis qu’on en venait ^ Temployer de la maniere la 
plus frivole. De meme, le satyavdkya du type III est tr^s 
dvolue. Ce peut etre une verite banale, 6npnc6e en vue d'un 


1. P. 119, 183. 

8. Satyaodkya et ordalie ont dd rdagir I’au anr I'autre, de sorte qu’en cer- 
tains cag, les deux rites ont flni par se donfondre- 
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resultat quelconque. On s"en sert parfois pour tromper 
autrui', parce qu’on a cess6 d'y croire serieusement. 

La confession de Vuposatha est un satyavdkya du second 
type. Au contraire, il semble qu’ontrouve a la base du rite 
de prav)drand un satyavdkya du premier type : lorsque 
Kasyapa accuse Ananda, il divulgue publiquement les 
fautes de ce dernier et cette revelation lui donne le pouvoir 
de chasser ignominieusement le serviteur du Buddha. 11 est 
douteux a priori que les deux institutions aient apparu 
simultanement ; la pravdrand appartient sans doute a un 
niveau plus ancien de la pensee religieuse, et si, dans les 
Vinaya, ces deux institutions se ressemblent au point qu’on 
pourrajt etre tent6 de les confondre, c’est probablement par 
suite de contamination r6oiproque. 

Il sort de ce qui precede que le satyavdkya du type II, 
qui equivaut ^ la confession de Vuposatha, s'oppose a un 
autre rite plus archaique : satyavdkya du type I ou 
cer6monie de pravdrand. Toutefois, s’il convient d'insister 
sur les differences que prdsentent les modalites du satya- 
vdkya, on ne doit pas perdre de vue leur identity fonciere. 
C'est probablement parce que les fideles avaient conscience 
de leurs affinit6s profondes que la pravdrand et la 
confession se sent contamindes Tune Tautre au point de se 
ressembler etroitement dans les traites de Discipline. 


Le jdiaka 444, qui contient un satyavdkya du second 
type, laisse entendre qu'’avant dAtre rdglementee comme un 
rite habitue! et p6riodique, la confession 6tait publique, 
spontanee et exceptionnelle : Kanhadipayana, qui a tii ses 
fautes pendant des ann6es, se decide brusquement a les 
rdveler devant les laics. CAst pour^viter le scandale produit 
par de telles revelations quAn en serait venu a n’autoriser la 
confession que dans les reunions capitulaires.Le Vinaya pali 


l Burlingame, The act o/iruthi p. 461-464. 
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intcrdit d^ullcurs, peut-Mre pour la meme raison, do 
cclebrer VuposatJia en presence des laics b Le redacteur'de 
ce dernier texte ajoute naturellement que la confession a 
iiuis-clos fut prescrite par le Buddha; mais on sait quo, 
dans la regie monastique, toute reforme est invariablement 
rapportee a Sakyamuni, fdt-elle post6rieure do plusieurs 
siecles a la mort du Maitre. 

Tandis que le Vinaya pali se borne a enoncer la regie, le 
Jdiaka 444 en expose les motifs et, ce faisant, laisse 
entrevoir une pcriode de Tlustoire du Bouddliisme od la 
confession publique etait un rite exceptionnel et n’accompa- 
gnait pas necessaireinent la celebration periodique de Tz/po- 
satha. La reflexion critique confirme sur ce point les 
indications fournies par les textes. D'apres le Vinaya, la 
confession doit accompagner la recitation du Prdtimoksa- 
sutra, mais cclui-ci suppose un developpement de la regie 
et de la casuistique auquel on n’est sans doute parvenu 
qu’assez tard. En outre, si Ton s’explique quo des moines 
vivant toute I’ann^e en communaute aient tenu des rdunions 
fr^quentes dans la salle de Vuposatha, cette habitude se 
congoit moins bien dans I'Eglise primitive, alors que les 
premiers ascetes vivaient errants et disperses pendant la 
plus grande partie de Tann^e. 

On est ainsi amen6 k prdciser une id6e ddja formulae plus 
haut a propos du satyaudkya. La confession, ou parole 
v^ridique destin^e a purifier Tindividu, nous avait semble 
plus recente que la pravdrand. II apparait main tenant que 
la pratique habituelle de la confession ne doit pas remonter 
aux origines du Bouddhisme, tandis que le jugfement 
d’Ananda, qui est une modalit(^ de pramrand, peut etre 
consid6r6 comme appartenant la tradition la plus ancienne, 
puisqu'il est le sujet d’un Episode commun aux plus vieilles 
relations du Premier Concile, 


1, MaMeagga, II, 16, 8. 
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Esfc-ce a dire que les premiers bouddliistes, ne pratiquant 
pas regulierement la confession, ne connaissaient aucun rite 
qui en tint lieu et n’eprouvaient pas le besoin de se puri- 
fier p^riodiquement de leurs souillures ? Ce serait contraire 
h tout ce qu’enseigne riiistoire des religions. Chez les peu- 
ples inferieurs, aussibien que dans les civilisations evolu6es, 
le besoin de purification est intense et se manifesto parti- 
culierement a certaines dates, a I'occasion d’une fete solen- 
nelle. Le sorcier, le pretre savent les moyens d'expulser le 
mal hors de la communaute. Nul doiite que les premiers 
bouddhistes n’aient eu des preoccupations analogues. 

Les recherclies de sir James Frazer ont montre que, dans 
les societes les plus diverses, on purifie chaque ann6e la 
communaute en transferant a un etre vivant les peches du 
groupe tout entier. Get etre, ainsi charge de fautes et d'ira- 
puretes, est ensuite expulse ou mis a mort. Homme ou bete, 
il ressemble au bouc emissaire des anciens Hebreux. Son 
expulsion ou sa mise a mort coincide toujours avec une 
grande fete, qui s'accompagne souvent d'actes licencieux 
comme les Saturnales ou le Carnaval. 

Le jugement d’Ananda, si difficile a justifier par les 
regies du Vinaya, n'est-il pas une vieille procedure desti- 
nee a purifier la communaute en expulsant un bouc emis- 
saire ? Le ch^timent inflige a ce disciple est disproportionne 
aux fautes qui lui sont reprochees : toutes ces fautes sont 
venielles et dans chaque cas la mauvaise intention fait de- 
faut. Le requisitoire de Ka^yapa est tendancieux ; Ananda 
est accabie et sa defense est molle. Cette mise en scene, 
cette partialite sont choquantes sfil s'agit de punir des man- 
qiiements individuels. Tout s'explique, au contraire, si Ton 
admet que le chatiment est necessaire pour layer les souih- 
lures du groupe tout entier. II faut une victime ; peu 
importe qu’ Ananda soit gravement coupable ou non ; on le 
charge de peches quhl accepte avec resignation, car ainsi 
le veut la coutume. Tel est, efoyons-nous le spectacle 
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qu’otTre la sc^ne du Concile; il semble qu’on dirigc coiitro 
Anaiida des accusations destiiiees a justifier rexpulsioii f}ui 
doit purider la communaute au moment oii elle se prepare 
a francliir le seuil do Taiinde nouvelle. 

Avant de formuler une appreciation sur cette hypotliese, 
ii cst necessaire d ‘examiner si Texpulsion d'un bone cmis- 
saire etait une pratique courante dans les societes od se 
developpa le Bouddliisme et si cetto religion I’a adoptee, 

(( La chose la plus dtrange que nous ayons vue a Lha-ssa 
pendant les fetes du Nouvel An, ecrit le P. Hue, e’est ce 
que les Tliibetains appellent le Lha-ssa-Morou, e'est-h-dire 
rinvasion totalc de la ville et de ses environs par des bandes 
innombrables de lamas. . . Pendant ce temps, les tribunaux 
sent fermos, le cours ordinaire de la justice est suspendu, 
les ministres et les fonctionnaires publics perdent en (j uni- 
que sorte leur autorit6 et touto la puissance du gouver- 
nement est abandonn^e a cette armee formidable de religieux 
bouddhistesb » 

Ce « Lha-ssa-Morou », decrit de fa^on si vivante par le 
P. HuCj pr6sentc deux traits essentiels : les religieux vien- 
nent habiter parmi les laics et Tautoritd gouvernementale 
passe on quelque sorte entre leurs mains. Lo premier trait 
caracterise, on I’a vu, la celbbration du varm, des les pre- 
miers siecles du BouddhismeL Le second est celui sur 
lequel il nous faut maintenant insister. ' 

L’autorit^ gouvernementale n’est pas exercee par Ten- 
scmble des raoinos qui out p6netr6 dans la ville ; elle est 
cedee a celui qui en domic le plus liaut prix et qui regoit le 

1. M. Hue, Soaranl/'fi d’un ooyage dans la Tartarle, la Thibet et la Chine. 
Paris, 1850, II, p, 075. 

S. On nofcera qu'au Thibet le « Lha-ssa mprou » a lieu aprfes le d^but de 
I'annSe tandis que, dans la lilurgie indienne, la retraite du oarsa prdefede ie 
Nouvel An. G'est un nouvel exemple d’une institution qui se ddplace en 
pa.ssant dans une soci6t6 diffdrente., En Chine, la edrdmonie de pravaraiid 
a dtd (ix6e au quinzibtne jour du septihine ftxols. 

IS 
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titre de Jalno. Ce moine jouit temporairement des preroga- 
tives de la royaute et peut etre considere comme represen- 
tant le Grand Lama, 

La fete est 6galement marquee par Tapparition d'un per- 
sonnage grotesque, sorte de roi temporaire lui aussi et dont 
le titre parait signifier « roi annuel ». Vetu d’un habit de 
peau, la face peinte mi-partie en noir et mi-partie en blanc, 
il se prom toe en secouant sur les gens une queue de yak et 
en prenant ce qui lui plait sans rencontrer d'opposition. 

Le dernier jour \ une querelle rituelle s’eleve entre le 
Jalno et le « roi annuel )>. Ils decident alors de jouer leur 
chance aux d6s. Mais ceux-ci sont pipes et le Jalno gagne 
infailliblement. Le « roi annuel » terrific s'enfuit sur un 
cheval blanc, accompagne d'un chien blanc et poursuivi 
par la populace hurlante. Ainsi chasse de la ville, il trouve 
asile dans un monastero d'ou il sort apres sept jours pour 
vivre dans la solitude. Shi meurt avant la fin de Taiinto, 
I’totoement est debon augure; s’il survit, il pourra retour- 
ner a Lhasa et y jouer le meme role fannto suivante. 

Sir James Frazer a montre® qu’on peut discerner dans le 
Jalno « un successeur de ces rois temporaires, de ces dieux 
mortals qui achetaient au prix de leur vie une courte p6riode 
de puissance etde gloire ». Il est probable, en effet, que le 
Jalno, substitut du Grand Lama, jouait jadis le role de bouc 
6missaire et qu'on le chassait apres un regne de quelques 
jours, comme on chasse aujourd’imi lo a roi annuel », Mais 
cette mascarade, oii le banni, bousciile par la populace, 6tait 
humilie et risquait de perdre la vie, finit sans doute par 
etre consideree comme uno atteinte a la dignity ecclesias- 
tique. On choisit done finalemont un pauvre here pour 
remplacer le Jalno, qui lui-meme s’^tait dej^ substi tue au 
Grand Lama. 

1. Il semble que ce jour soit le dixifeme, mais la chroaologie de la ffete est 
malais6e a determiner. 

2. Frazer, The scapegoat, p. 
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Si Sir J. Frazer a bien montre le mecanisme de cette 
double substitution, il omet de nous dire pourquoi le roi 
annuel n’a pas ete choisi d'emblee pour remplacer le Grand 
Lama. Le point a son importance : pour jouer le role de 
souverain, meme temporaire, il fallait un religieux, un 
homme de qualite. On dut penser d’abord qu’un liomme 
du commun n’etait pas apte a purifier le peuple en prenant 
sur soi toutes les impuretes. C’est seuleraent apres qu'on 
eut perdu de vue le caractere auguste du bouc emissaire 
qu’on crut possible de clioisir un vaurien pour cet emploi 
et qu’un roi ridicule prit la place du Jalno. 

L’ancienne litterature bouddliique contient d’ailleurs des 
recits qui s’expliquent par des usages analogues et oii le 
roi temporaire est choisi parmi les hommes du plus haut 
rang. On lit dans les diverses redactions de V A&okdvaddna 
que le roi Asoka quitta im jour les insignes de la royaut^. 
Les ministres dirent a son frore cadet : « Si le roi mourait, 
vous lui succederiez. Essayez maintenant de mettre ce 
diademe et ce bandeau pour voir si cela vous sied bien. » Le 
prince suit leurs conseils et s’assied sur le trone royal. Alors 
le roi Asoka condamne a mort son frere comme s’il etait 
coupable de rebellion, et rend Tarret suivant : « Je consens 
a ce qif il regne pendant sept jours ; mais ensuite il sera mis 
a mort. » Pendant ce temps, tous les plaisirs sont mis a la 
portde du prince, mais chaque jour quatrc caiidala lui rap- 
pellent qu’il doit mourir.ll est rinalcmentgraci6, mais rid6e 
de la mort prochaine lui a fait voir le n6ant des plaisirs et 
il entre en religion’. Si Ton supprimc les artifices et d6ve- 
loppernents destines a faire de cet dpisode un r6cit ddifiant, 
il restc uiic suite d’cvenements analogues a ce que devait 
etre la fete tibefcaine du Jour de I’An, avant que le « roi 
annuel » se fdt substitu^ au Jalno. Plus nettement encore 
que le Jalno, le frere cadet d’A^oka apparait comme « un 

1. La Ligende de VEmperear AfioAa, 270-273, 
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successeur de ces rois temporaires, de ces dieux mortels qui 
achetaient au prix de leur vie une courte periode de puis- 
sance et de gloire ». Mieux encore que la fete tibetaine, 
V Aiokavadana laisse aperccvoir que le roi temporaire etait 
primitivement mis a mort et que, si Ton finit par Tepar- 
gner, ce fut principalemcnt sous la pression d’idees morales 
dont le Bouddhisme contribua singulierement a favoriser 
la diflusion. 

La legende du roi Pradyota renferme un episode compa- 
rable. Ce roi se demande un jour si son fils Gopala, le prince 
heritier, sera capable de lui succdder. II le fait appeler et 
lui dit : « J'ai a faire au palais pendant sept jours. II faut 
que, pendant ce temps, tu regnes a ma place. » Durant ce 
regne temporaire, Gopala interdit a ses officiers de punir 
les adulteres et il autorise la debauche dans le royaume. 
Apres sept jours, le roi Pradyota sort du palais et reprend 
le pouvoirb Comme dans la legende du frere cadet d’Ak)ka, 
le roi temporaire est ici le prince lieritier. Pendant les sept 
jours que dure son regne, la plus grande liberte regne entre 
les sexes. Le recit bouddliique ofTre ainsi un trait corres- 
pondant aux Saturnales et aux periodes de licence qui 
coincident avec ces sortes d’interregnes dans les societds les 
plus diverses*. 

Le Bouddhisme s’est done dcveloppe chez des populations 
qui cdldbraient pdriodiquement une fete analogue a celle du 
Nouvel An tib6tain : un bouc emissaire dtait choisi, qu’on 
traitait d’abord comme un roi et qif on expulsait fmalement. 
Avant d'etre un roi de Carnaval, ce monarque temporaire 
parait avoir ete le prince h^ritier lui-meme et ceci s’expli- 
que par le fait qu’il dtait le substitut du roi. Certains faits 
indiens, comme la condamnation ii mort du fr6re cadet 


1, Vbiaya des MulasafoSsUmdin, of, Tripit, 6d. Tok,, XVII, 
col. 19 et suiv., et Duloa, XI, 158*. 

2. Cf. Frazer, The scapegoat, p. 306-411. 
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cV'Asoka, corroborent Topinion des ethnologues qui voient 
dans le roi ternporaire line victimc primitivcment sacrifice 

Ces indications snlliscnt a faire apercevoir Ic lien qui, 
dans la plus vieille tradition boiiddliiiiue, unit des fails en 
apparence incoherents : d’une part, la fete de pravdrand, 
ceromonie de purification obligatoirc a la fin du varsa 
et par consequent a la fin dii Concile, et, d’aiitro part, 
I’expulsion d’Ananda, disciple prefere du Maitre et le plus 
verse dans la connaissance de la doctrine. 

En outre, la comparaison que nous avons instituce entre 
la pravdrana bouddhique et la fete d’oxpulsion du bouc 
emissaire permet crinterpreter iin curieux passage de la 
Relation de Yi-tsing et d’expliqiier les divers sens attri- 
hues au mot pravdrana. 

Sir J. Frazer a montrd que I’cxpulsion du bouc emissaire 
s’accompagne freiiuemment de scenes licencicuses analo- 
gues a celles qui rnarquaient dans Tanticiuite Ics Saturnales 
et les Baccbanales. De ces orgies, notre Carnaval n’a garde 
qu’une certaine liberto de gestes. II semble que, chez les 
Bouddhistes, le desordre ait ete attenue de la merae ma- 
niere, 

Le P. line dit a propos du « Llia-ssa-Morou » : « Les 
Lamas parcourent les rues par bandes ddsordonnees, pous- 
sent des cris afi'reux, cliantent des prieres, sc heurtent, se 


1. Dans certaines regions de I’lnde, on dut, de bonne heure, dpargner la 
vie de la victime et .se borner a I’expulser. Une 6tude comparde des sacri- 
fices hiiniains chei: les populations aryennes et anaryennes perraettrait de 
montrer que cette dvolution ful rapide chez les premiferes, plus lente chez 
les secondcs. On pent adraettre qn’aux premiers sifecles du Bouddhisme, les 
sacrifices humains dtaient encore frdquents dans les contrdes iixiparfaitement 
aryanisdes du Nord-Est, tandis qu’ils avaient thdoriquement disparu dans 
les dtats du Madhyadesa. Je ne puis qu'indiquer id le probleme.. Une dtude 
approfondie de la f6te bouddhique de prae^rao>& devra combiner les textes 
relatifs aux rites li’aralatnbana et aux reunions quinquennales {pancao^r- 
sika ) ; elle devra fetre compldtde par une enqqfite sur les sacrifices humains 
dans les socidtds brahmaniques et anaryennes* 
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querellent, et quelquefois se livrent ii grands coups de 
poings, desbatailles sanglantes’. » 

Yi“tsing, decrivant les ceremonies qui ont lieu le jour de 
cloture du varsa^ dit : « L’apres-midi, tons se rassemblent, 
chacun tenant a la main une touffe de roseaux fraichcment 
(coupes). La tenant a la main et frappant do pied le sol, ils 
fonVce qu’ils vculent. Les bhiksu commencent ; puis c’est le 
tour des bhiksunt, et, successivement, des trois autres 
classes de fideles*. » 

Les religieux qui gesticulent et « font ce qu’ils veulent » 
en portant une toufife de roseaux, rappellent inevitablement 
le Jalno tibetain qui se promene en secouant une queue de 
yak et en prenant ce qui lui plait sans rencontrer d’ opposi- 
tion. II semble que la queue de yak aux mains du seul Jalno 
ait remplac^ les toufies de roseaux portees par tous les 
assistants. Dans Tlnde, comme au Tibet, le rite devait 
donner lieu a des scenes tumultueuses sur lesquelles Yi-tsing 
se garde d’insister, mais que le P, Hue decrit complaisam- 
ment. Pour ^viter les exces qui ne manqueraient pas de se 
produire si les fideles des deux sexes etaient alors rappro- 

1, Voyage dans la rartorte, II, p. 376. 

2, Trip. Tok., XXXV, 7, p. 78 a, col. 8, Je m'^carte de la version de 
M. Takakusu qui traduit comme suit : 

, . . « in the afternoon all gather togather, each taking in his hand a tuft 
of fresh rushes. Handling it with their hands or treading on with their feet, 
they do wat they like, first bhik.sus, next bhiksunis, then the three lower 
classes of the members. » 

Yi-tsing ne dit pas que les assistants marchent sur les roseaux, mais qu’ils 
frappent du pied le sol. Ce trdpignernent oadened est encore aujourd'hui 
I'un des rites caracteristiques de la ffite du Jour de I’An au Tibet. « Trois 
ou quatre femmes s’asserablaient pour former un cercle, dit a ce propos le 
voyageur Mac Govern. Chacune d'elles avait en main une bande de ouir oii 
etaient attachees dqs clochettes comme oelles que portent autour du cou les 
poneys des nobles du pays. Ces femmes se mettaient a chanter et a trC- 
pigner en cadence, agitant en m^me temps leurs clochettes. Graduellement 
les passants — surtout les hommes — se rasserablaient autour d’elles, se 
joignaient a leurs chants et k leur trdpignement. Ils chantaient d'innom- 
brables versets et pibtinaient pendant plusieurs minutes jusqu’au moment 
oh ils etaient trop essouf(6s pour continuer. » {Mon ooyage ser.reC d lhassa, 
trad. fran 9 . V, Marcel, p. 317-218.) . 
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ches, on a soin de les separer : « Les hhiksu cornmencent, 
dit Yi-tsing, puis c’est le tour des bhiksuni d et ainsi de 
suite. Mais il ne parait pas douteux que, dans I’lude pre- 
bouddhique, la licence all'at jusqu’a I’orgie. 

On s’explique, des lors, le nom donne a la fete qui marque 
la fin du varsa. Pali pavarand — ^ki. bouddhique pravd- 
rand est a rapproclier du skt. epiquc pj'avdranam a satis- 
faction )). Yi-tsing, d’accord avec I’ensemble des traducteurs 
chinois, interprete le mot par « agir a sa guise )). Satisfaire 
ses desirs, agir a sa guise, c'est precisement so conduire 
licencieusement. Toutefois, la licence primitive ayant ete 
singulierement attenuee par le rigorisme bouddhique, on a 
cessd de sentir pramrapam dans le nom de la pravdrarid, 
Le trait essentiel de la fete consistant des lors en im rite 
oral de purification, le mot pmudm/id designe, dans les 
Ecritures, tantot ce rite particulier, tantot la ceremonie 
tout entibreh 

Le jour oh la notion primitive de purification collective 
par fexpulsion d’une victime fit place a un sentiment plus 
dpure de la responsabilito individuclle, le Jugcment d’ Ananda 
dut paraitre strange et les casuistes s’efi’orcerent de justifior 
la conduite de ^vlaliakasyapa. Coinmc, d’autrc part, les dis- 
cussions sLir la nature de I’Arhat passionnaient les esprits, 
on admit goneralement que Mahakasyapa avait humiliA 
Ananda pour stimulor son zelc et le faire parveiiir a f 6tat 
d'Arhat*. 

1. 11 peut y avoir int6r6t, dans certains cas, a distinguer nettement deux 
institutions comparables : Fexpulsion d'un bouc eimissaire chargd de pdches 
et celle du prince h^ritier. Dans I’expos^ qui pr6cbde, je n’ai pas cru ndees- 
saire d’insister sur les differences qui s6parent ces deux sdries de faits, parce 
que I’expulsion d'Ananda s’intbgre dans Tune et dans I’autre : d'une part, 
il est tenu pour coupable ; d'autre part, proche parent et disciple prqf^rd du 
Buddha qui est le Roi de la Loi, il occupe, en fait, dans le Sarngha, la place 
du prince hdritier dans un royaunae. 

2 . Cette situation n’est pas sans analogic avec celle de Channa. La puni- 
tion de ce dernier est relatCe dans certains r6cits du premier Concile 
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Cette explication est certainement tardive. Le dogme do 
TArliat, du Saint iufaillible ct parfait, est etranger au 
Bouddliisrae primitif’. Ce ri’etait done pas pour lui faire 
acquerir cette dignite que Kasyupa humiliait Anaiida. L’epi- 
sode dll Jugement, sous la forme oii nous le trouvons dans 
les textes, mede sans doute ii des representations plus tar- 
dives, le souvenir d’une tres ancienne institution qui avait 
cessd d'etre comprise lors de la redaction definitive des 
Relations du Concile. 

Des lors, il devient possible d’expliquer les incertitudes 
de la tradition concernant Tordre des eveneinents qui sui- 
vent roLiverture du Concile. L'Asscmblee ayant siege pen- 
dant la saison des pluies, si le Jugement d'Ananda corres- 
pond au rite de pravcirancl, il faut quo cet episode se place 
a la cloture du oarsa, e'est-a-dire ii la fin de nos Relations. 
Si, au contraire, Fexpulsion d'Ananda avait pour objet de 
lui faire obtenir la qualite d'Arhat necessaire pour sidger 
parmi les Saints de rAsscmblce, cette expulsion ne pouvait 
avoir lieu qu’au debut do la session. Entre ces deux neces- 


(cf, sup, p. 161-2, 166-8). Channa est mis au ban de I’^glise et son Emotion 
est si forte qu’il devient aussitot Arhat. Toutefoi.s, il ne senible pas que cette 
faqon de parvenir k la sainteld ait jamais consid^rde comme nonnale ou 
habituelle. L’A-t/u wanp tvhauan et VA-ya tcang king, qui ddcrivent les 
moyens varies par lesquels Upagupta stimulait le zele de ses disciples, ne 
mentionnent aucun ohktiment analogue a I’expulsion d’Ananda ou au hrak- 
madatida. De mSnie, le Vinayane prdvoit aucune dpreuve humiliantedeslinde 
a promouvoir les religieux. Peut-oa concilier les Episodes du Jugement 
d’Ananda et du chktiment de Channa avec I’ensemble des itcritures ? Cette 
difficult^ n'est peut-Stre pas insoluble. 

11 est possible que, dans les anoieunes coramunautds bouddhiques, la 
edrdmonie d’expulsion du bouo dmissaire se soit transformCe e.n une dpreuve 
imposde aux ndophytes ddsireux de quitter le monde. C’est ainsi qu’apres 
son regne dphdmkre, le frfere cadet d'Asoka entre en religion. (Sur les 
rapports presumes entre I’entree dans la vie religieuse et I’expulsion du 
sacrifleateur a Tissue du puru^amedha, cf. Hillebrandt, Ritval-IJttoraUir, 
p. 153). Cette ooutuine dut disparaltre assez t6t, puisque, dans les Vinaya, la 
edrdmonie d’ordination ne comporte aucun rite de ce genre. Mais le sou- 
venir d’une epreuve humiliante a pu contribuer a modeler los traditions 
relatives au Jugement d’Auanda et au ohktiment de Channa. 

1. Cf. Minayeff, Reckerchos sur U Bouddhisrne^ trad, franq., p. 216-217. 
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sites contradictoires, les redacteurs des Ecritures ont hesite. 
Les uns ont reporte au debut du recit la raise en accusation 
d'Ananda et I’espulsion qui la suit. Les autrcs, ddsircux de 
laisscr a la fin du recit I’episode du Jugcmcnt, n'orit coii" 
serve que Texpose des fautes d’Ananda et ont passe sous 
silence le chatiment. Seui, le Vinaya des Mahdsdmghika, 
s’il garde a la fin du recit I’expose des fautes, se souvient 
encore du chatiment : avant la recitation des textes sacres, 
Kasyapa injurie Ananda et le traite de « chacal galeux ». 
Le tableau suivant fait rcssortir cos differences : 

Mise en accusation apuks La 
RECITATION DES &R1TURES 

A. W. K. et A. W. Tch. 


Mise en accusation avant la 

ROTATION DES EcRITURES 


Kia-tje kie king 


Ta tche ton louen 


ParinirDdnasatra 


Compilation du Tripitnka 
P’ou sa tchou tai king 


Dharmaguptaka 


Sarvaatiandi/i 


Cullacagga 


MahUdmka 


M ah dsdmghi k a 


PH-ni moil. 


Mulanarvastioadin. 

Les modifications au plan priraitif, que cc tnbleaii met 
en evidence, trahissent le desaccord entre les rcglements 
canoniques et certaincs traditions relatives au Jugement 
d’Ananda. Un tel desaccord est de nature a prouver i’an- 
ciennete do ces traditions Nous etioiis done fondes a sup- 
poser, au debut do ce cliapitre, que les rites orthodoxes de 
purification, tels qu’ils sent decrits dans les Vinaya, dif- 
ferent de la ceremonie primitive. Aux premiers temps du 
Bouddhisme, une sorte d’excommunication prononede a la 
cloture du oai'm permettait sans doute d’expulser le mal 
et de purifier la comrnunaut^ tout entihre au seuil de raimee 
nouvelle. Cette edremonies; qui prolongeait imetat de choses 
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legue par les siecles barbares, finit par choquer la conscience 
des religieux. Un cbangement s’opere dans les esprits, Fun 
des plus grands parmi ceux qui ont transforme Fhumanite. 
A la notion de responsabilite collective se substituc celle de 
culpabilite individuelle : cliacun doit s’accuscr de ses pro- 
pres fautes et n’aura plus a repondre de celles d’aiitrui. La 
confession dcvant les moines assembles, qui marque la cele- 
bration de chaque uposcUha, maintient le Samgha en etat 
de grace et, des lors, la pravdrand annuelle perd a peu pres 
toute importance et toute signification, 


CHAPITRE III 


Le Samgha et les RecitB du Concile. 


Le commentaire du Mahagovinda-sutta' nous apprend 
qu’a la fin du mssa, les dieux tiennent conseil pour savoir 
od ils iront celebrer la paodranci, et que souvont, a cette 
occasion, Sakka se rend au grand monastere de Piyangu- 
dipa, escorts par une foule de dieux Ce texte rappelle une 
antique croyance : une grande fete n'interesse pas seiile- 
ment les hommes qui la celebrent; les choses et les dieux 
y participent 6galeinent; le monde materiel et les etres 
invisibles en ressentent les effets. Cette conception s’affirme 
a mainte reprise dans les textes boiiddhiqucs. Dans le 
Vinaya des Mulasarodstioddin , le Buddha, se trouvant a 
la veillo d’une fete sur le tcrritoire de Mathura, campe 
avec scs disciples pres du temple du yciksa GarSabhaka . 
Bientot, les habitants de Mathura accourent en foule, 
apportant des offrandes. Le repas qui suit reunit autour 
du Buddha les bhiksa, les habitants do Mathura et tous 
les yaksa de la region qui sent finalement convertis. Le 
Mahdsamaya-suttania du Digha-nikdya pourrait etre un 
fragment detaclie dhm recit analogue, car on y voit toute 

1. Sur Diyha-ni/iSyat II, p. S80, 1. 18. 

2. Pour une croyance analogue chez les Jama et la representation du 
pelerinage des dieux sur un bas-reliel cambodgien, cf. The letjend of Krma 
JDcaipdyaiia at the Bayon, Year book of Oriental Art, 19;i5, p. 64. 

3. Dulea, II, 258 Trip., dd. tok., XVII, 4, 36 b, cl. 5. Cf. Syivain Ldvi, 
Le Catalogue g^ographiqm de$ fahm, vers B7. 
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sorte d’etres surnaturels accourus pres de Kapilavatthu, 
dans iin. bois oii le Buddha se tient avec une foule de reli- 
gieux. Le Premier Concile, outre ses mcmbres visibles, 
compte aussi dcs spectateurs invisibles quo certains recits 
mettent en action : Tun d'eux intervient pour reveler un 
secret a Anandab Cette presence occulte n’a rion d’inat- 
tendu. Les religicux assembles se disposent a reciter la 
Loi. Pourquoi les dieux ne viendraient-ils pas ecouter cette 
predication qui apportc « avantage et joie » ? Aussi bicn, 
convient-il d'elargir la question et dedcmander: « Pourquoi 
les fideles de Kajagrba ne viendraient-ils pas dgalement 
ecouter la Loi ? » Avant de clicrclier la reponse a cette 
question dans les Relations du Premier Concile, il convient 
d’examiner le problem e a la lumiere des autres textes. 

Les exercices religieux du varsa comportent toujours la 
participation des laics : les bhiksa prechent la Loi aux 
autres (ideles et reqoivent en retour des presents. Ces dons 
recipro(|ues — le don de la Loi est le plus grand de tous — 
mainticnncnt la cohesion, Tunite du Saingha. 

II est dans la nature des choses que la predication aux 
laics coincide avec la saison des pluies : le varsa est, pour 
les populations rurales, de meme que pour les religieux, un 
temps d’immobilite relative; les voyages sont necessaire- 
mcnt suspendus. Avant I’etablissement des monasteres, 
quand venait la saison des pluies, les religieux entraient 
dans des demcures fixes, c’est-a-dire qu'ils recevaient 
riiospitalite chez les maitres de maison qui leur ctaient 
favorablcs. « La ils s’occupaient a repandre par la pa- 
role la coniiaissance des verites dont se composait leur 

1. Supra, p. 208. Puisque les dieux partioipaient aux grandes assemblees 
du Saingha, peut-6tre Asoka veut-il dilce qu’il vient de r6uuir uiie de ces 
as.seinbldes lorsqu'ii declare, dans I’ddit de Rupnath, que, par ses .soins, les 
dieux qui vivaiont a Tdcart sont venus se mfeler aux homines. Hullzsch 
{J.R.A.S., 1913, 652 f.) oroil que I’ddit fait allusion h un spectacle oh Asoka 
aurait montrd aux hommes des images des dieux. Mais ce spectacle n’est- 
pas autrement attests. , • , 
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Au debut de chaque lustre ou periode de cinq annees, 
la fete de la pramrana otait celebree avec plus de solen- 
nite qu'a Tordinaire : c'etait Tassembiee dite quinquennale 
{pancavdrsika). Les offrandes etaient alors plus abondantes 
que de coutume et les frais de la ceremonie etaient souvent 
supportes par un unique donateur. Parfois plusieurs no- 
tables se disputaient Thonneur et le merite de nourrir a 
cette occasion tous les fideles d’un district. 

U A&okdoaddna raconte que Sanavasa, quand il se fut 
enrichi par le commerce maritime, reunit a ses frais la 
grande assemblee pancavdrsika. Ayant de cette fayon de- 
pense tout son avoir, il se fit moine a la fin de la reunion \ 
Quand Tempereur Asoka ceiebra la fete quinquennale, il 
convoqua, dit la legende, les religieux de Tunivers entier : 
a Cent mille religieux etaient des Arliat. . . ; il y eut jus- 
qu'a des horames du commun aux mcnurs pures et tous 
vinrent sieger*. » Suivant Dipavamsa, VII, 1, Tassembl^e 
comptait quatre-vingts koti de religieux et quatre-vingt- 
seize mille bhikkhuni. D’apres le Mahavamsa, cette reu- 
nion aurait coincide avec le Troisieme Concile. L’Empereur 
donne alors au Samgha ses femmes, ses ministres, son fils 
Kunala et sa propre personne, reservant toutefois son 
tr^sor, CO qui lui permet de racheter ensuite pour une 
somme 6norme tout ce qu’il avait d’abord aliene^ 

Les r6cits dos pMerins chinois prouvent que ces ruineuses 
largesses etaient un usage tres r6pandu dans le inonde 
bouddhique. Fa-hien raconte que le roi des Khusa reunis- 
sait Tassemblee pancavdrsika^ pour une dur6e de deux ou 
trois mois et'qu'il donnait k cette occasion tous ses biens, 
quitte a les racheter ensuite, Hiuan-tsang signale la m^me 

1. La Legende de VEmpereur Anoka, p. 329 et 335. 

2. Ibid., p. 264. 

3. Cf. La Legende de VEmpereur Agoka, p. 116-117. 

4l Beal, Buddhist Records, I, p. xxviii. 


LE SAMGHA 


283 


coutume a Koiitcha et a Bamiyan'. Eii Chine, la panca- 
vcirsaparisad fut celebree solennellement en Tan 529 par 
Tempereur Wou des Leang. a Ses ministres paycreiit pour 
le racheter mille millions de pieces de monnaie. L’Emporeur 
organisa pour cinquante mille homines, tant religieux que 
laics, un grand repas d’uposatha'\ » 

A en juger par V A^okavadana, ouvrage tres populaire 
mais extracanonique, par los chroniques singlialaises et par 
les recits des pelerins chinois, Tassemblee quinqueiniale 
tenait done une grande place dans la vie religieuse des 
bouddhistes. Comment se peut-il qu’une institution si re- 
marquable ne soit ni r^glementee ni meme mentionnee dans 
les Vinaya? Le Vinaya decrit la regie monastique; il 
s’adresse avant tout aux religieux ; ses redacteurs negligent 
en principe ce qui concerne les laics. L’assemblee pa?lca~ 
Ddrsika est une fete populaire; les donatours laics y gagnent 
uii prestige qui pourrait dclipser celui des Saints. Cette 
ancienne coutume n’int^resse done pas les theoriciens du 
Droit Canon ou ne saurait qu’eveiller leurs scrupules. 

Ceci doit nous mettre en garde centre le danger qu'il y a 
^ se reprdsenter les institutions bouddhiques au moyen du 
seul Vinaya, surtout du Vinaya pali. Le cas du paficamrsa 
est ty pique parco qu’on y saisit sur le vif rindilference 
gdn^rale de la littdrature monastique a I’egard de ce qui 
est laic. Le meme exclusivisme sc revele dans les deux 
sections du varsa et do la praudrand : le role (]ue jouent 
les laics n’y est indiqud que par allusion, au moins dans la 
rddaction palie. Ces observations vont permettre de cri- 
tiquer certaines Relations du Premier Concile. 

1. Memoires, trad. St, JiiUen, I, p. 6 et 38. La traduction de ce dernier 
passage a 6t6 reotift6e par P. Pelliot dans Lea antiguUes bouddhiques do 
Bdmiydn^ p. 80-81, et note. 

2. Sylvain L6vi et Chavannfes, Les seise Arhats, p. 42, ii, 1. Noter qu'en 
cette annde 529 il y eut k la oapitale une grande dpiddmie et que I’empereur 
Wou cdldbra la f6te pour sauver son peuple. Sur le rOle expiatoirc de la 
praodraiid, cL supra, p. 268-278. 
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Quaiid on lit Cullavagga XI, on constate que les reli- 
gieux, plus exactemcnt les Arhat, occupent toute la scene. 
L’asscmblee a pourtant lieu pendant le vassa, c'est-a-dire 
que le regloment general du temps de retraite lui est appli- 
cable. bln fait, les Thera passent le meilleur de leur temps 
a chanter la Loi, mais pour qui? Ni leur hote puissant, le 
roi de Magadha, ni les pieux laics de Rajagrha ne paraissent 
avoir ete admis dans reiiceinte du Conclave. Cette facon 
de presenter les eveneinents est-elle conforme a la tradition 
la plus ancienne? N’est-on pas en droit do soupgonner ici 
les elfets de bexclusivisme monastique ? La comparaison 
des textes laisse entrevoir la verity. 

■Hiuan-tsang, dans sa notice sur le pays de Magadha, a 
consigne les observations suivantes’ : « A honest du lieu 
od Ananda obtint la dignite d’Arhat, il fit environ 20 li, 
et rencontra un stupa qui avait ete bati par le roi Asoka. 
Ce fut la que I’ecole de la Grande Assemblee {Ma/idsamgha- 
ntkaya) forma la collection de la Loi. Les hommes qui 
dtaient au stage de b etude ou avaient depass6 ce stage et 
qui, au nombre de plusieurs centaines de mille, n’avaient 
point pris part a la collection (des trois Corbeilles) sous la 
direction du grand Kasyapa, arriverent tous en cet endroit. 
Ils se dirent alors entre cux : « Lorsque le Tathagata vivait 
dans le monde. tous etudiaient sous un seul et mdme 
maitre ; mais depuis que le Roi de la Loi est entre dans le 
nirodna, on nous a tries et separ6s des autres. Si nous 
voulons rcmercier le Buddha de ses bienfaits, il faut que 
nous fermions (aussi) la collection de la Loi. » La-dcssus, 
les homines vulgaires et les saints sc rounirent, les simples 
et les sages se rassemblerent en foule. Ils formereiit a leur 
tour le recueil des sutra (Satrapitaka), du Vinaya (Vinaya- 

1. Stan. J alien, M&molras, II, p, 37-:l8, et ef. V^^atters, On Yuan Chwang’s 
traouls^ JI, p. 161. J’ai reproduit la traduction de St. Julien en n’y faisant 
que des modifications sans importance et sans tenir compte des critiques de 
Watters qui no me paraissent pas fonddses. ^ 
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pitaka), derAbhidharma (Abhidharraapitaka), des Melanges 
(Samyuktapitaka), et des formules magiques (Dliaraiiipi- 
taka). Do cette maniere, ils redigerent, a part, cinq recueils, 
et Ics reunirent tons dans cet endroit. Comine les liommes 
VLilgaires et les saints s’etaient associes ensemble, cette 
ecole fut appelee Tecole de la Grande Assemblee (Mabasara- 
ghanikaya). )) 

A premiere vue, ce passage est en contradiction avec 
certains reoits qui rapportent a I’epoque du Deuxieme 
Concile le schisme des Mahasamghika. Ce desaccord n’a pas 
grande importance. Les traditions relatives au Deuxieme 
Concile sont probablement tres anciennes. On a meme 
soutenu qu’elles etaient anti^rieures aux relations du Concile 
de Rajagrhab Le schisme des Mahasamghika peut etre 
aussi anoien que certaines traditions concernant les deux 
premiers conciles. Mais c/est la un point exterieur au 
probleme qui nous occupe. Pour le moment, toute la 
question est de savoir si Hiuan-tsang a fidMemont not6 les 
opinions des Mahasainghika et si la maniere dont ceux-ci 
se representaient le Concile traduit des conceptions an- 
ciennes ou relativement recentes. 

Le t6moignage du p^lerin chinois est confirm^ d’abord par 
les recits du Premier Concile annex6s deux Pariniro&na- 
sutra\ D'apres le Fo pan-ni-yuan king, quand Ananda 
pendtra dans Tassemblee, « ceux qui avaient obtenu I’etat 
d'Arhat resterent tons assis comme auparavant. Ceux qui 
nAtaient pas encore (Arhat) se leverent tousb » Le Pan-ni- 
yuan king dit de meme ; (cCeux qui n'avaient pas encore 
trouve la Voie se leverent tons en son honneurb » Lorsque 
Ananda, commeinjant la recitation de la Loi, 6voque le 
Maitre disparu, le Fo pan-ni-yuan king ajoute.: a Parmi les 

1. Oldenberg, Buddhistisohe Studien, Z.D.M.G., 1898, p. 629 et note 1. 

2, Supra, p. 77 et suiv. 
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dev)a, les genies, les demons et les naga, les monarques, les 
rninistres, les gens du peuple et les quatre categories de 
disciples, il n'y eut personne qui ne se repandit en lamenta- 
tions^. » 

La Relation de la compilation du Tripitaka et du Tsa 
tsang, qui situe le Premier Concile, non a Rajagrha, mais 
au nord de la ville de Samkasya, dans le royaume de 
Magadha, fait egalement precher Ananda devant une 
multitude comprenant des disciples des quatre categories : 

« Kasyapa, elevant la voix, adressa aux etres vivants une 
grande proclamation : « Que ceux qui veulent etre sauv6s 
viennent tous ici ! 

« Tels que le Buddha les a enoncds, les pr6ceptes de toute 
sorte qui detruisent les maux des etres vivants, Ananda va 
les enoncer. 

(( La loi de FOmniscient est comme une joncliee de fleurs 
diverses. Ananda va la rassembler en distinguant les trois 
Corbeilles. 

((La Loi que le Tathagata a 6nonc(^e, le sthavira Ananda, 
(mont6) sur le siege 61ev6, va derechef la publier, confor- 
m6ment au ddsir de la multitude. 

Que les dix regions I'entendent ! » Les deoa, les dragons 
[naga), les demons, les g(3iiies, les disciples des quatre 
categories, ayant entendu la proclamation, arriverent*. » 

Ainsi, pour les auteurs de ces trois sutra, il est clair que 
FAssemblee du Concile devait comprendre au moins des 
religieux non encore parvenus a la saintetd. Le Fo pan-ni- 
yuan king et la Relation de la compilation du Tripitaka 
mentionnent en outre des etres surnaturels et des laics de 
toute condition. Or, on a deja vu que le Fo pan-ni-yuan 
king et le Pan-ni~yuan king ont certaines affinites avec le 
Vinaya des MahasainghikaL II est probable que ces deux 
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ParinirDdna-sutra appartenaient a la litt6rature religieuse 
du Mahasamgha. Ils corroborent le t^moignage de Hiuan- 
tsang sur la composition de TAssemblee tenue a Rajagrha. 
Ils conlirrnent enfin I’explication donnee par le pelerin 
cliinois : les Mahasamghika etaient ainsi noinmes parce 
qu'ils reconnaissaient la validite d'une Grande Assemblee 
(maAasamp'/ia) de religieux et de laics k 

II est vrai que, suivant le Yinaya des Mahasamghika’, 
r Assemblee du Premier Concile aiirait et^ exclusivement 
formee d’Arliat. Mais cette difference entre les sutra et le 
Vinaya est sans doute a I’avantage des premiers : I&b sutra 
ont probablement conserve I’ancienne tradition, tandis que 
le Vinaya, d’inspiration plus nettement monastique, de- 
crit une assemblee d’oii sent exclus les laics. On congoit 
ais6ment que des moines, desireux de consacrer rautbeiiti- 
cit6 du Canon, aient fini par imaginer des regies sp^ciales 
pour la convocation d’un Concile destine a codifier les 
Ecritures et n’aient admis dans ce Conclave que des 
personnes eminentes par leur saintet^; revolution inverse 
serait incomprehensible ’ . 

En somme, la saison des pluies, qui etait le temps de la 


I 


1. Cette explication ne contredit pas absolutnent les sources relativement 
r^centes (traits de Vasiimitra et autres) d’apr^s lesquelles les theses du 
Mahasamgha auraient rallid, lors du premier schisme, une majority de dis- 
sidents ; d’oh le nom do « Grande Assembl6e ». Les ppinions sur I’origine 
des seotes ont naturellement vari6, eomme les r6cits des Conoiles. En tout 
cas, le rapprochement des noms : Mahasamghika et Sthavira sugg6rait la 
memeoppositionqu’entremultitudeet^lite- 

a. Cf. sajora, Pi 205. 

3, Au reste, les r6cits du Premier Concile transmis sous forme de sutra 
I'emportent a d’autres egards sur ceux des Vinaya. J'ai d6ja insiste ailleurs 
sur i’importance de l’616raent m6trique dans les textes de la premiere cate- 
goric et j'ai montrd, par la comparaison des stances dans A-yu wang 
tchouan, A-yu tcang king et Ta tche tou loiien, que le canevas versifi6 
devait remonter a une 6poque assez ancienne j or, ce canevas fait presque 
oomplfetement d^taut dans les r6oits tir^s des Vinaya (of. La legends de 
I'empereur A^'oka, p. 19 et suiv.). De m6me, la fin de Gavampati, qui est 
longuement narrde dans plusieurs sUtra, n’est pas mfeme mentionn6e dans 
le Xl“ khandhaka du CuUaoagga pali.ni' dans la plupart des autres Vinaya. 
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predication, rapprochait les religieux et les laics. Les fideles 
de toute categorie prenaient part a la fete de cloture du 
varsa et a la ceremonie pahcavdrsika qui ii'est qu'une 
modalite de la prec6dente. D’autre part, le Premier Concile 
s'etant, d’apres la tradition, reuni pendant la saison des 
pluies, les plus auciennes Relations de cet evenement d(5cri- 
vaient les rites qui accompagiiaient la celebration du varsa. 
On peut done admettre, a priori, quo TAssemblee de Ra- 
jagrha ne comprenait pas uniquement des religieux, Et 
puisque certains textes, d’accord avec les tlieses Mahasam- 
ghika, mentionnent expresseinent la presence des laics, on 
doit reconnaitre que sur ce point la doctrine du Maha- 
samgha est probabiement conforme a la tradition la plus 
ancienne. 


On apergoit des lors comment les traditions relatives au 
Premier Concile s'encadrent dans Thistoire des transfor- 
mations du Saragba, A borigine, Fassembl^e qui se r^unit 
pendant le varsa est un malidsamgha : elle comprend les 
fideles de toute cat6gorie. En I'absence des maltres de raai- 
son, I'institution perdrait sa raison d’etre, car elle consiste 
essentiellement en un 6cbange de services : les laics font 
des olfrandes et les religieux prechent la Loi. Si les laics 
sont exclus de I’assemblee, la predication sera sans objet ; 
la perpetuite de I’Eglise sera compromise. Qu’il s'agisse 
des assembiees annuel les du varsa ou des assembldes quin- 
quennales paficaodrsika, la presence des laics est indispen- 
sable. Le premier var^a qui suivit la mort du Buddha ne 
pouvait etre celebre autrement : il s’agissait de continuer 
I’ceuvre du Maitre en poursuivant sa predication; il fallait 
prouver a tons que la doctrine demeurait dans le monde 
pour le bien de tous les etres. Cette evidence dot s’imposer 
k I’esprit des premiers rddacteurs du recit du Concile : 
pour eux, sans doute, Ananda, depositaire des paroles sa- 
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crees, avait repute le sermon de Benares et fait tourner la 
Roue de la Loi devant la totalite des fideles de Rajagrha. 

Cette donnec primitive allait etre faussee sous Taction de 
deux forces combinees : d'lme part, le Samglia au sens 
etroit, ou Congregation des religieux, tendait a s’isoler de 
plus en plus du Mahasamgha ou Communaute de tons les 
fideles; d’autre part, le Concile, dans Tesprit des theori- 
ciens, tendait a se diflerencier des assemblees ordinaires du 
varm pour devenir une reunion exceptionnelle et solen- 
nelle, un Conclave. La premiere tendance se manifesto en 
maint endroit dans les traites de Discipline; la seconde 
s’exprime dans les Relations du Premier Concile et parti- 
culierement dans celles qui font partie des Vinaya. On a 
deja vu que Tancienne fete de prauarand, destinee a puri- 
fier la collectivite tout entiere par Texpulsion d’un bouc 
dmissaire, s’etait changee en un rite de purification indi- 
viduelle, celebre a huis clos par les religieux. Parallele- 
ment, le Concile est devenu un Conclave d’ou sont exclus 
les laics et oii la recitation des Ecrilures n’a plus rien d’une 
predication. A ce stade, TAssemblee des Cinq cents res- 
semble a un Parlement qui proclamerait des ordonnances 
royales, non pour les faire connaitre au peuple, mais pour 
les sanctionner par un acte formel. De telles conceptions 
sont fort eloignees des origines; elles n’ont pu prevaloir 
qu’au sein d’une communaute ou le formalisme s’6tait deve- 
ioppe et d’ou la r^gle tendait a exclure toute spontaneite, 
Dans une religion naissante Tardeur des premiers con- 
vertis n’est guere compatible avec une reglementation ri- 
goureuse. Le flot de la vie religieuse est alors trop puissant 
pour qu’il soit possible de Tendiguer. Qu’il en ait ete de 
meme dans Thistoire du Bouddhisme, e’est ce qu’indiquent 
precis^ment les Relations du Premier Concile. Presque 
toutes font allusion a un precepte fort ancien que procla- 
ment 6galement les Parinirudna-sutra : le Buddha, pen 
avant sa fin, aurait dit a seS disciples de ne point s’embar- 
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rasser cle regies sans importance ; il les aiitorise a tenir pour 
nulle et non avenue toute « defense mineure et minime ' » . 
Cette attitude hostile a toute casuistique, et qui faisait 
tenir la Loi dans les grandes regies de la morale, ctait 
un serieux obstacle an developpeinent du Vinuya. Aussi 
voyons-nous les Vinayistes, adversaires d’Ananda, s’olever 
coiitre les recommandations du Maitre, tout en professant 
le plus grand respect pour sa parole. Ananda, disent-ils, a 
eu tort 'de ne point deinander au Buddha ce qu’il faut en- 
tendre par « defense mineure et minime ». Faute de defi- 
nition precise, le pr6cepte est inapplicable. On pergoit dans 
cette discussion un echo des premieres luttes qui se livrcrent 
entre les partisans d’une reglementation rigoureuse et ceux 
qui entendaient laisser a la vie religieuse la souplcsse et la 
spontanmte des premiers temps. En poursuivant Tetude de 
revolution du Samgha, nous n’allonspas tarder a ddcouvrir 
d’autres consequences du meme prinoipe. 

On vient de voir que certaines variations dans les tradi- 
tions relatives au Premier Concile peuvent s’expiiquer par 
revolution de la Commuriaut6. La Congregation des moines 
aurait pris dans rEglise une importance sans cesse accrue; 
un fosse se serait creuse entre les clercs et les laics ; I’esprit 
monastique, en se devoloppant, serait devenu formaliste 
et autoritaire. Ges tendances sent etrangeres a la religion 
primitive. Sorti d’un mouvement de reaction contre le 
systeme des castes et la tyrannic spirituelle des Brahmanes 
le Bouddhisme est, k ses debuts, essentiellement anarchique 
et niveleur. Qifion n'y cherche ni un pouvoir fort ni des 
classes nettement hierarchisees. Apres la disparition du 
Buddha, rEglise se resout en un certain nombre cle groupes 
errants qui reqoivent chacun renseignemont d’un maitre ct 

1. Ct supra, p, 15, 148, 154, et Mahaparinibhclna-suUania, VI, 3. 

2. Partiouliferement instructive a cet 6gard est la discussion entre le 
brahmane Puskaras^rin et le roi des Mataiiga dans le ^avdulakanidoaddna 
{Dioydoadana, p. 6l^g et suiv.). 
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que des obligations reciproques unissent aux fideles seden- 
taires de la memo region. D’une part, des queteurs vaga- 
bonds, les bhiksu; d’autre part, des donateurs, maitres de 
maison; ces deux fractions sont unies par une etroite soli- 
darite. A ce stade, la distance qui separe un clerc d’lin laic 
est bien moins grande qu’elle ne le deviondra par la suite; 
ce qui distingue alors le fidele errant du fidele sedentaire, 
c’est avant tout le genre de vie, une existence vouce a la 
predication et a I’etude, plutot qu’une difference de nature. 
La conduite d’un devot sedentaire pouvait etre aussi pure 
que celle d’un errant. Et d’ailleurs, la severite ou le 
nombre des obligations morales ne saurait suffire a creer 
un ordre de moines. Pour qu'une veritable congregation se 
fondat, entrainant une rupture d’equilibre dans TEglise, 
deux cboses etaient necessaires : d’une part, un stage suivi 
d’ordination rituelle, e’est-a-dire une preparation terminee 
par un sacrement ; d’autre part, une Regie uniforme, appli- 
cable a tous les religieux. Or rien ne permet d’affirmer que 
I’une ou Tautre de ces conditions ait ete realisee dans la 
primitive Eglise. Nous ne voyons pas le Buddha imposer 
un stage a ses premiers auditeurs, ni leur conferer ensuite, 
rituellement, I’ordination, et il arrivait sans doute frd- 
quemment qu’apres avoir mene la vie de bhiksu, on re- 
tournat se meler au mondeb Uallusion faite par certains 
textes® a un stage de courte durcc n'est pas confirmee par 
les plus anciens recits de conversions; elle est dementie 
notamment par .Fentr^e immediate de Subhadra dans le 
niroana. 

V upasampacld ou ordination n’a dd se differencier 
qu’assez tard de la praorajyd ou sortie du monde. Quant 
a la Regie, elle s’est elaboree lentementh S’il est vrai que 

1. Supra, p. ISO. 

g. Supra, p. ISO. 

3. Cf. Le Pariniredna et le$ /un^railles, III, p. 102-115. 
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plusieurs preceptes appel^s dhutaguna furent mis en pra- 
tique par certains religieux, des avant rinstitution des 
monasteres, on ne voit pas que le Buddha ait exige de ses 
premiers disciples Tobservation integrale des dkiltagiuia ni 
qu’il s’y soit hii-meme astreint. Vivant en troupe noin- 
breuse avec ses auditeurs, en contact frequent avec les laics, 
s'appliquant a catechiser les uns et les autres, le Buddha 
parait avoir eu un ideal tout different de celui des ascetes, 
stricts observateurs des dhutaguna, prooccupes avant tout 
de meditation solitaire, de ceux-la que les Ecritures coin- 
parent aux rhinoceros de la jungle \ 

A defaut de temoignages precis et d’indications chrono- 
logiques, voici comment on pent se representer les choses ; 
aux groupes de bhiksu quMeurs, marchant en compagnie 
d'un maitre qui les instruit, s’ajoutent, des les temps an- 
ciens, des dranyaka, ascetes isol^s, vivant dans la jungle 
et pratiquant strictement un petit nombre de prdiceptes 
nommes dhutaguna, D’ou vient cet dl6ment nouveau? Le 
XIP khandhaka du Cullamgga pali fournit a cet egard 
une indication capitale. Nous y voyons qu’au temps du 
Deuxieme Concile, les dranyaka 6taient nombreux dans les 
communautes de I’Ouest, tandis qu’on n’en signale pas dans 
TEst, dans la region de Vaisali. On aperqoit ici rinfluence 
de la vieille culture brahmanique prepond6rante dans le 
Madhyadesa, c’cst-a-dire dans les regions qu’atteignit le 
Bouddhisme des le debut de son expansion vers TOuest. 
Les dranyaka bouddhiques, epris de meditation solitaire, 
representent les r^i, les yogin de la societe brahmanique ; 
leur ascetisme s’oppose a I’ideal de juste milieu qui etait 
celui de Sakyamuni; c’est eux, selon toute apparence, qui 
introduiront dans la doctrine du Buddha le dogme aristo- 
cratique de TArhath 

1. Cf. Sutta-nipUta, v. 35 et suiv. ; Dioydo., p. 294, 582. 

2, Cf. La Ligende 1‘Elmpermr Agoka, p. 200. 
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A cette periode de son developpement, la communaute 
bouddhique est exactement composee sur le modele de la 
societe brahmanique. Les sutra post^vediques nous appren- 
nent, en efi'et, qu’il y a quatre conditions : celles de maitre 
de maison, d’dtudiant, de bhiksu ou sanmjdsin et d'ermite 
dans les bois {dranyaka) ' . Ces quatre ordres correspondent 
aux quatre categories de fi deles dans le Bouddhisme an- 
cien : maitre de maison, disciple, maitre et dranyaka. Que 
la communaute bouddhique se soit modelee sur la societe 
brahmanique, est un de ces faits dont on ne saurait exa- 
gerer Timportance. II parait susceptible d’expliquer, non 
seulement la presence des dranyaka, mais rinstitution d’un 
stage pour le novice et plus tard la preponderance de 
TArhat, la distinction entre dcdrxya et upadhyaya, hrei la 
cristallisation en couches superposees d’un milieu jusqu’alors 
bouillonnant de vie. 

Reportant an temps du Buddha les conceptions qui s’ex- 
priment dans les textes canoniques, beaucoup de savants 
europ^ens admettent, des Torigine du Bouddhisme, une 
inegalite profonde entre reiigieux et laics. C’est, croyons- 
nous, mal poser le probleme. L’opposition tranchee entre 
clercs et laics, entre raoines ct seculiers, est etrangere au 
Bouddhisme primitif.Un maitre de maison converti pouvait 
devenirun dranyaka dans sa vieillesse sansetre pour autant 
un hhiksu. II y avait pen de dilierence entre Anaiida, le 
serviteur du Buddha, et certains updsaka, comme le rnede- 
cia Jivaka, que leur condition obligeait a de frequents 
deplacements et que rien n’empechait de suivre I’enseigne- 
ment du Maitre. On parait m^me en avoir eu conscience 
assez longtemps.: dans un de nos ParintrDdna-siltra, 
Ananda est qualifie d' « habit-blanc cest-a-dirc de laicb 

1. Apastamba, II, 9, 21; VII, 1, 2\ Gautama, III, 2, ^ iManu, 

VI, 87. 

2. Fo pan~ni-yuan king, supra, p. 79 et 81. 
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C'est sans doute une affirmation tendancieuse ; mais elle 
etait possible parce que I’emploi de « serviteur » du Buddha 
n’etait guere eloigne de la condition d!iLpdsaka\ 

Asoka, de qui les Edits attestent si eloquemment la 
grandeur dame et dont la tradition bouddhique n'a pas 
manqu6 de faire un parangon de vertu, Asoka n’est pas un 
bhiksu ; mais a la fm'de sa vie il n’est pas tres different d'un 
dranyaka. Si, plus tard, il arriva aux sculpteurs de le 
representer vetu du froc*, c'est qu’a cette epoque, on ne 
concevait plus qu’un saint pdt n’etre pas moine. Un autre 
exemple d’updsaka parvenu au plus haut degre de la sain- 
tete est le Kimala de la Geste d’Asoka*. 

Les memos conceptions s'affirment dans les anciens textes 
jainas et cette communaute de vues ne saurait surprendre 
entre deux religious soeurs, nees dans le meme temps et 
dans des milieux identiques. Ananda, le riche notable de 
Vaisali, ne peut suivre le Jina Mahavira, parce qu’il lui faut 
remplir les obligations de sa charge^; il n’en devient pas 
moins un saint. Grace a ses austerites, il ^cquiert a la fin 
de sa vie de grands pouvoirs magiques et notamraent la 
faculte d'apercevoir les regions lointaines de I’espace jus- 
qu’aux cieux et aux enters. Cette aptitude, il est vrai, lui 
est deniee par le religicux Goyama, principal disciple du 
Jina Mahavlra, Mais la contestation qui suit toiirne a la 
confusion de Goyama. Ce rdcit semble avoir ete compose 
tout expres pour exalter les updsaka et abaisser la superbe 
des bhiksu\ 

1. Notcr d’aillenrs que le mot upamka signifie littdralement « serviteur » 
tout comme upatsth&yaka qui est le titrc d’Ananda. 

2. Cf. Yi-tsing, trad. Takakusu, Record, p. 73. 

3. Cf. La Ltgende de I'Ernpereur A^oka, p. 281 et suiv,, Dans le Boud- 
dhisme 6v'olu6, la question de savoir si un laic pouvait devenir un saint fut 
un sujet de controverses; cf. Minayeff, Rechevchea, trad, frang.,, p. 220. 

4. Cf. Uodsagadasao, trad. Hcernle, I. 

5. On remarquera que les sUtra post-vddiques donnent le pas tantOt aux 
bhiksu sur les dranyaka, tantOt aux seconds sur les premiers. D’autre part, 



Aux premiers siecles, Yupdsaka bouddhique ou jaina est 
un fidele dent le devoir est d’ecouter la Loi et de faire des 
ofirandes, tandis que d’autres fideles doivent vivre d’au- 
mones et se consacrer a la predication. Devenu vieux, 
Yupdsaka remettra son patrimoine aux mains de ses lieri- 
tiers et, des lors,il pourra, comrae Ananda,le notable jaina, 
ou comme le roi bouddhique Asoka, vivre solitaire en pra- 
tiquant les austerites. 

Qu'on imagine la suite des evenemonts si Asoka fi\t 
devenu bhiksu apres sa conversion. Le Bouddhisme perdait 
son puissant protecteur. Aussi longtemps que TEglise resta 
faible et menacee, ses dirigeants durent s’appliquer a main- 
tenir en place les rois, les notables convertis. Cc resultat 
n’aurait pu etre atteint s’il avait ete admis que les meilleurs 
devaient renoncer au monde. En realite, bhiksu et updsaka 
suivaient deux routes parallMes conduisant egalcment au 
monde de Brahma, a la Ddlivrance. 

Tout changea peu a peu quand le Bouddhisme se fut 
solidement etabli. Les conversions se multiplient et, parmi 
les nouveaux adeptes, il ne manque pas de tiedes decides a 
rester dans le monde par attachement ou par mollesse. La 
subsistance des queteurs est des lors assuree; on cesse 
d’etre seculier par devoir ; les bhiksu torment une elite et 
les updsaka un « Tiers-ordre ». 

Dans le memo temps, rinstitution des mhara permanents 
ou monasteres bouleversait I’organisation de la Gommu- 
naute : les dranyaka disparurent ou plutot s'agregerent a 
rOrdre monastique. On conserva la quadruple division de 
la Communaute ; mais, comme les nonnes vivaient dans des 
monasteres separds, on distingua les updsaka des updsikd 
pour repondre ^ la division bhiksu et bhiksunl. La Congre- 


fians les r^cits du Troisifem'e Concile, la controverse sur la valeur respective 
du docteur et de rarhal? repose, en definitive sur I’opposition ancienne entre 
le maltre enseignant et Varanyaka solitaire. 
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gation ne compte plus d’ermites, mais TArhat va bient6t 
incarner Tancien ideal des dranyaka. Get ideal d'indivi- 
dualisme hautain, de saint egoiste et de contemplation ste- 
rile s'impose de plus en plus aux saints du Petit Vehicule, 
tandis que le zele actif et desint^resse des premiers predi- 
cateurs se perpetuera dans FEcole du Grand Vehicule. 

Mahakasyapa, « le premier de ceux qui pratiquent les 
dhiltaguna » est, dans Fancien Bouddhisme, le representant 
le plus autorise de Fideal aranyaka. Or il ne joue aucun 
role dans la plus ancienne legende du Buddha. II n’assiste 
a aucun des grands evenements de la vie du Maitre ni 
meme au Parinirvdtia. C'est un homme des temps nou- 
veaux et, si les Recits du Concile s’accordent a lui faire 
pr^sider FAssemhl6e de Rajagrha, c’est sans doute parce 
que, chef des dranyaka, il incarne les influences brahma- 
niques qui out si fortement contribue a modifier le Boud- 
dhisme primitif. 

S’opposant aux ^akya ksatriya, dont le Buddha et 
Ananda sont les principaux repr^sentants, Mahakasyapa le 
Brahmane^ personnifie une nouvelle generation aux ten- 
dances ascetiques et aristocratiques. Pius tard, les necessites 
de la vie en commun obligeront les moines a abroger les 
preceptes dhutaguna, mais Fesprit aristocratiqiie prevau- 
dra de plus en plus dans FEglise. Get esprit inspirera la 
Gonstitution de FOrdre, telle qu’elle est detinie par le 
Vinaya et promulguee par le Goncile, sous la presidence de 
Mahakasyapa. 

Des lors, il est possible d’expliquer Fetonnante partialite 
dont temoignent, en favour do Mahakasyapa, les Relations 
du Premier Concile. Ananda, par su longue familiarite avec 
le Maitre, par sa connaissance approfondie de la Loi,parais- 
sait designe pour presider FAssemblee du moment ou on 


1. Cf. Therayatha, CCLXI, trad. Mrs Rhys Davids, p. 359 et suiv. 
Tibetan tales, trad. Schiefner et Ralston, p. 186 et suiv. 
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ne faisait point appel a Ajflata Kaundinya, le doyen d’age. 
Au lieu d'Ananda, c’est Kasyapa qui est charge de diriger 
les travaux du Coiicile, et Ton pretend justifier cette prefe- 
rence en disant qu'Ananda est w en cours d’etude ». Ces 
insinuations sont etranges. Comment le Buddha, entoure 
de Saints accomplis, aurait-il choisi pour confident le moins 
parfait des grands disciples; comment, aux derniers jours, 
lui aurait-il donne ses supremes Instructions? Et par quel 
miracle cet Ananda arriere serait-il devenu brusquemeiit 
le plus qualifie pour proclamer la Loi devant les Cinq 
cents ? L’orthodoxie croit resoudre ces difficultes en decla- 
rant qu’ Ananda n etait pas encore Arhat a rouverture du 
Concile, Mais, il faut le r^peter, c'est la un anaclironisme : 
le dogme de h Arhat ne saurait remonter si hauth II serait, 
en tout cas, incomprehensible qu’ Ananda, honore si long- 
temps de la confianoe du Maitre et qui devait un jour 
succ^der a Kasyapa dans la dignite de Patriarche, n’eiit pu 
parvenir, du vivant de Sakyamuni, a cette condition 
d’ Arhat que des personnalit^s moins 6minentes surent 
acqu^rir instantan6ment*. La verite est qu’ Ananda persou- 
nifiait rid^al du Bouddhisme primitif; tandis que Kasyapa 
est le chef d’une Eglise deja r^formee. Ananda pouvait etre 
un saint dans une assembl6e du Mahasamgha, mais sa popu- 
larite chez les bhiksunl et les laics lui nuisait aupres des 
z^lateurs de Fid^al monastique. Pour incarner ce nouvel 
id6al, il fallait des saints nouveaux : Kasyapa, strict obser- 
vateur des dhutagunaj Upali, le th6oricien du Vinaya. 
Ananda manquait d’autorite : serviteur du Buddha, il 6tait 
I'ami des humbles ; sensible et compatissant, il fut d’abord 
un tres grand saint dans une religion d'amour largement 
■ ouverte a tons. L'esprit monastique exigeait d'autres vertus 
du chef de la Congregation : une duret6 qui punit les trans- 
gressions, une rude energie d’ascifete. 

1. Cf. supra, p. 276. 

2, Par exemple, Subhadra. 
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Le fait que, dans tons les textes, Kasyapa et non Ananda 
preside Fassemblee des Cinq cents, contribue ainsi a prou- 
ver que la redaction des recits du Premier Concile se place 
a une epoque oii Fideal monastique s’etait deja substitue a 
celui des premiers temps. II est d’autant plus instructif de 
SLiivre d’un recit a Taiitre les progr^s de Fidee nouvelle en 
inesurant Fimportance attribuee a Kasyapa. La comparaison 
des textes revele en effet que la dictature de Kasyapa ne 
s'est pas imposee d’emblee a Fesprit des chroniqueurs. 

Le Dipavarnsa parait etre une compilation faite de mor- 
ceaux empruntes a des sources diiferentes. On y trouve 
deux breves relations du Premier Concile qui, malgre leur 
ressemblance, se contredisent sur im point particulier. Au 
debut du chapitre v, c’est Kassapa qui, de sa propre auto- 
rite, clioisit les cinq cents Arahat parmi la multitude des 
disciples. Au contraire, au d6but du chapitre iv, ce clioix 
est Foeuvre du Samgha tout entier. Le compilateur du 
Dtpavarnsa a evidemment incorpor6 dans sa chronique deux 
fragments qui refletent des opinions differentes concernant 
les pouvoirs respectifs de Mahakassapa et de FAssemblee. 
Le premier texte, celui qui donne au President le maximum 
d’autorite, est conforme au rdcit de Cidlavagga XI, ofi Fon 
voit que Kassapa clioisit [uccinati) les cinq cents Arahat. 
11 est fort douteux quo cette opinion soit la plus ancienne. 
Quand le Buddha eut cesse de vivre, toute autorite appar- 
tint sans doute a FAssemblee des fidMes : on prenait refuge 
dans le Samgha, non aupres de tel patriarclie ; quand le 
Samglia delibdrait, le president n’imposait pas sa volonte, 
mais acceptait la decision de FAssemblee. Le recit de 
Dlpavamsa IV, ou FAssemblee clioisit elle-meme les mem- 
bres du Concile, traduit des conceptions plus anciennes que 
cellos dont temoigiient Dlpammsa V, et Cullauagga XI. 
La dictature de Kasyapa n'a done pas ete acceptde d'emblde 
et sans conteste par les chroniqueurs du Concile ; plusieurs 
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circonstances y mettaient obstacle et d’abord Tautonomie 
du Samgha. 

Les traditions relatives au privilege de Tage durent ega- 
lement retarder le triomphe des novateurs qui voulaient 
pousser Kasyapa au premier rang. Dans les reunions du 
Samgha, le president dtait appele sihaotra ou en pali thera, 
mot que les chinois traduisent par « siege elev6 », parce que 
le sthavira occupait la place d’honneur. Sthavira designait 
primitiveraent un bomme agd ; on a en vedique sthavira 
« vieux, 4ge » et sthavira « vieillesse ». Certains textes 
palis, d'accord sur ce point avec les traditions des autres 
sectes, distinguent trois categories de religieux : les thera 
hhikkhu qui ont regu Tordination depuis plus de vingt 
ans, les majjhima bhikkhu qui Font regue depuis plus de 
dix ans et les nava bhikkhu qui Font regue depuis moins 
de dix ans \ Le mot sthavira designait done au sens large, 
une categoric de bhiksu, a savoir les plus ages de la Con- 
gregation. Pris dans un sens etroit, e'etait un titre r6serv6 
au doyen d'age qui presidait Fassemblec. La coutume de 
r6server la presidence au religieux le plus ancien s’observe 
encore dans divers textes, notamraent dans deux recits 
de VA^okdvaddna\ Si Fon avait toujours respects Fan- 
cien usage, comment Kasyapa aurait-il pu pr(^sider le 
Concile oh si^geaient des religieux plus anciens, par 
exemple Ajfiata Kaundinya, le premier en date des dis- 
ciples du Buddha ? 

En fait, il vint un temps oh Fanciennete cessa de confdrer 
h elle seule Fautorit6. Le prestige de Fage diminuant, le 
Saint, e’est-a-dire FArhat, put avoir le pas sur le vieillard. 
Cette revolution s'accomplit peu a pen ; elle etait deja 
r6alisee quand on redigea leXI® khandhaka du CuUavagga, 

1. Dans certains textes, on ne distingue que deux classes : thera et ariu- 
thera. 

2. Cf. DicycLaaddna, p, 429, et La Legende de I'Empereur AQoka, p. 264 
et 372. 
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puisque, cl’apres ce recit, TAssemblee des Cinq cents 6tait 
formee, non des bJiiksti les plus anciens, mais exclusive- 
ment d’Arhat choisis par Mahakasyapa. Ces Arhat conser- 
vent, il est vrai, le titre de sthaoira, mais ce terme 
a change de sens. II a desormais la meme valeur que 
Anguttara^ll, 22', oh nous voyons qu'uri bJdkkhu, 
bien que jeune, peut etre appele thera a cause de sa sa- 
gesse. 

Dans le Vinaya des MahUdsaka, le recit du Premier 
Concile s’acheve par une enumeration de huit sthavira. 
Cette liste a dd etre etablie en tenant compte de rancien- 
nete, au moins dans une certaine mesure, puisque Ajnata 
Kaundinya, le plus ancien disciple converti par le Maitre, 
est nomme le premier, tandis que Mahakasyapa, president 
du Concile, n’occupe que le sixieme rang. 

Le passage correspondant du Vinaya pali reproduit pres- 
que* mot pour mot la redaction des MahUdsaka, sauf la 
liste des huit sthaoira qui est completement omise. Le 
sens general de revolution etant connu, il est probable que 
la liste des huit Sthamra, fondle sur le principe de Tan- 
ciennet6 et qui ne plagait Mahakasyapa qu’au sixieme rang, 
a 6t6 retranch6e par les redacteurs de Cullavagga XI, 
comrafe attentatoire au prestige de Kasyapah En fait, les 
r6dacteurs du Dlpaoamsa paraissent avoir cherche a con- 
cilier le respect dfi a I'ancienne liste des huit Sthamra et 
le souci de gloriher Mahakasyapa. Ils toumerent encore 
huit personnages ^minents, mais ceux-ci sont classes en 
raison de leurs merites, ce qui.permet de placer Kasyapa 
au premier rang : 

1. Cf. Steele, Dictionary, s. v. thera. 

2. Au lieu de « Dharma et Vinaya », le texte pali n’a que « Vinaya ». 

3. Une autre raison a dd contribuer a faire 61i miner la liste donn^e dans 
le Vinaya des Mahisasaka ; Purana y occope le deuxifeme rang. Or, corame 
on le verra au ohapitre iv [infra, p. 319-323), Parana, I’un des plus grands 
saints de I’^Ioole Mahisasaka, dtait suspect d'hdresie aux yeux des Sthavira. 
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dhutavddo,namaggosoK€issapojinasdsane'. 

Tout se passe done comme si line liste de huit Sthavira, 
etablie en tenant compte de Tanciennete, avait ete conservee 
intacte ou sans modification profonde par les ecrivains de 
FEcole Mahlsasalca, puis reformee par le compilateur du 
Dlpavamsa et supprimee par les redacteurs de Cullavagga 
XI; parce qu’elle etait en disaccord avec la Loi nouvelle 
qui ne tenait compte que dii merite. 

Pourquoi cette liste de huit Sihaoiral Quelles raisons 
avait-on de placer ces huit noms au-dessus de la foule ano- 
nyme du Samgha? Nous en sommes rMuits sur ce point 
aux conjectures. Certains indices donnent a penser que les 
huit Anciens formaient une sorte de Conseil qui presidait 
aux destim^es de la Communaute. Une serie analogue est 
en efiet mentionn^e dans certains recits du Deuxieme Con- 
cile ou on semble lui attribuer un pouvoir de direction : 
etasmim sannipdiasmim pdmokkhd attha bhikkhado.. . *. 

. Les Ecoles Sarvastivadin reconnaissaient sans doute 
6galement Tautorite d'un Conseil de Directeurs, mais le 
nombre de ceux-ci etait limitb a quatre b LeVinaya des 
Sarvastivadin, dans le recit des 6v6nements qui precedent 
le Premier Concile, enumere : 


1. Dt/)aoamsa, IV, 3; V, 7. 

2. Dfj3a(3a?.nsa, V, 21. 

3. La hi6rarchie et I'organisation interieure de I’anoieiine ^Iglise boud- 
dhique sent encore trop mal connues pour qu’il soit possible de pr6ciser le 
rSle des trois, quatre ou huit sthav'ira. Un dictionnaire nuinbnque dnumfere 
les quatre sthavira et fixe leurs attributions de la manibre suivanle : 

a) Le sthavira du s^arrigharama C est le sthacira des trois R6gu- 

lateuTS de la discipline. 

b) Le sthavira du .sa;?ig'/m . II oocupe la premibre place sur I’estrade 
ou dans la salle (du chapitre). 

o) Le sthavira des cellules sbparbes ^ij ^ . 11 est le chef des religieux 
quand ils se livrent k la mbditation [dhycina). 

d) Le sthavira « qui reste k la maison » (aoasika) ^ . C'est le sthavira 
qui assigne la nourriture et les nattes. (Cf. Tripit., bd. Tok., XXXVII, 3“, 
p. 72 b. 
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« En ce temps-1^, dans le Jambudvipa, Ydyusraat Ajnata 
Kaundinya etait le premier sthauira; Vdyusmat Cunda etait 
le second sthavira; Vdyusmat Dasabala Kasyapa, Vupd~ 
dhydya d’Ananda, etait le troisieme sihavira; Vdyusmat 
Mahaka§yapa 6tait le qnatri^me sthavira. » 

Ici, comme dans la liste des Mahisasaka, Ajflata Kaundi- 
nya est nomm6 le premier, parce qu'il est le plus ancien. 
Maliakasyapa est le dernier. 

Le Vinaya des Mulasarvastivadin dit egalement : 

<( En ce temps-la^ il n’y avait que quatre Grands Anciens 
Auditeurs (^ravaka): Vdyusmat Ajnata Kaundinya, Vdyus- 
mat Nanda, Vdyusmat Dasabala Kasyapa, Vdyusmat Maha- 
kaSyapa. Or Mahakasyapa avait de grands merites et il 
avait reQu pour son entretien plus de vetements, de bols, 
de m6dicaments et d’ustensiles qu’il ne lui 6tait n6ces- 
saire\ » 

La liste est la meme que dans le Vinaya des Sarvasti- 
vadin, mais, comme pour s’excuser de mettre Kasyapa au 
dernier rang, on ajoute qu’il a de grands m6rites®. 

Le Pan-ni-yuan king et le Fo pan-ni-yuan king^ dont 
nous avons d^jii constate les affinitds avec le Vinaya des 
Mahasamghika, connaissent un groupe de trois sthamra : 
Kasyapa^ Anuruddha et Ananda dans le premier texte; 

A propos des trois « R6gulateurs de la discipline », on sail que le premier 
d’entre eux a le litre de sthavira (cf. Sylvain L6vi et Cbavannes, Quelques 
titres enigmatiques, p. 18). Peut-fetre n’6taient-ils pas diff6rents des Vinaya- 
pamokkhd que mentionne le Vinaya pali et dont Rhys Davids et Olden- 
berg n’ont pu precise!’ la nature (S.B.E., XIII, p. xiii, note 3). 

Le troisieme sthavira est le chef des religieux quand ils ra6ditent isol6s 
les uns des autres. II n’est pas ^tonnant que le Vinaya des Dharmaguptaka 
assigne ce rOle h, Mahakasyapa, strict observateur des dhuiagwia et chef 
des aranyaka. 

Motons enfin que, dans le Vinaya pali, II, 170, Vaousika est pr6cis6ment 
celui qui assigne les couches et les sibges [senasanam). Sur ses attributions, 
cf., en outre, Quelques titres inigrxiatiques^ p. 3. 

1. Lolita oistara, version tib6taine, trad. Foucaux, App., p. 423. 

2. Le Kia-ye kie king fait Egalement allusion aux quatre sthavira. Of. 
supra, p. 15. 
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Kasyapa, Aiiuruddha et Katyayana dans le second’. Le 
Vinaya des Mahasamghika, d'accord avec ces deux sutra, 
distingue tvois sthaoira et place Kasyapa au premier 
rang. 

II sembie qu’on puisse classer les sectes d'apres le nombre 
des Presidents dont elles reconnaissent Fautorit6 : huit 
dans le groupe Mahisasaka-Sthavira, quatre chez les Sar- 
vastivadin, trois chez les Mahasamghika. D'autre part, les 
textes qui enum^rent ces Presidents assignent le premier 
rang, tan t6t a Ajftata Kaundinya, le plus ancien des dis- 
ciples, tan tot a Mahakasyapa, presente generalement comme 
le directeur des travaux de TAssemblee. II est clair que les 
listes du premier type sent les plus anciennes. L'evolution 
du Samgha a du partout s’effectuer dans le meme sens : le 
merite a fini par I’emporter sur Tanciennete. 

Cette evolution, au demeurant, etait presque inevitable. 
Aussi longtemps que I'Eglise se composa d'ascetes isoies et 
de petits groupes mobiles, I’age suffit a determiner la hie- 
rarchie. Un certain nombre de disciples venant a se joindre 
pour passer ensemble le vaj^sa, comment decider de la pre- 
seance ? Seul le priiioipe de I'anciennete permettait de cons- 
tituer rapideraent FAssembiee et d’eviter une discussion 
delicate ou meme irritante. II n'en va plus de meme le jour 
oh les religieux multiplies occupent des vihdra permanents. 
Par suite de donations importantes, la gestion des interets 
materiels absorbe de plus en plus Tactivite des superieurs ; 
les rapports avec les laics et le pouvoir local deviennent plus 
complexes et plus malaises ; les Corbeilles de la Loi et de 
la Discipline s'accroissent en meme temps que I’esprit de 
controverse fait des progres, et Ton sent de plus en plus le 
besoin d’urie autorite assez forte pour imposer la Regie et 
maintenir Tunite de doctrine. Des Anciens, affaiblis par 
r4ge et n'ayant d’autre prestige que oelui de la vieillesse, 

1. Cf. sapm, p. 78. 
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ne pouvaient assumer la tache de diriger une Eglise ainsi 
constituee. II fallait des chefs energiques pour sauvegarder 
les grands interets en cause. II se forme alors une oligarchie 
oh s'associent Texperience des vieillards, la science des ca~ 
suistes et le prestige des saints. 

Les vieilles chroniques comme V ASokavaddna, le Dipa- 
vamsa, etc., nous montrent les communautes locales regies 
par un patriarche unique, tel Upagupta a Mathura. La 
plupart des Relations du Premier Concile, reportant aux 
premieres annees de I’Eglise Tinstitution du patriarcat, 
d6crivent Mahakasyapa sous Faspect d’un chef absolu, di- 
recteur unique de FEglise universelle ; mais certains traits 
epars dans divers recits decelent cet anachronisrae. Une 
oligarchie de Sthavira, ou I’anciennete conferait plus ou 
moins d’autorit^, parait bien avoir precede Tinstitution 
du patriarcat. A mesure que le pouvoir tendait a se con- 
centrer en im petit nombre de mains, la puissance des 
assemblees d6clinait. Au d^but de Dipavamsa IV, la con- 
gregation des religieux a encore qualite pour elire les Thera 
charges de reunir les ficritures, tandis que ceux-ci sent 
choisis par Kassapa dans Cullavagga XI = Dipavamsa V. 
Dans V Asokavadana, les Patriarches ne sent pas elus par 
la Communaute, mais ils se transmettent Fun a Fautre 
leurs pouvoirs : Kassapa transmet lui-meme h Ananda la 
Loi, c’est-a-dire le pouvoir de veiller sur la doctrine. Le 
Samgha souverain des premiers temps a fini par abdiquer 
en favour du Chef. 

Les assemblees du plus ancien type etant form6es de 
religieux reunis par hasard au sein d’une communaute de 
fideles et presides par le doyen d'age, la Constitution de 
FEglise etait anarchique parce que nulle autorite perma- 
nente ne survivait a ces reunions passageres et que Fob- 
struction d'une minority pouvait paralyser la volonte g6n^- 
raleh L’institution d’une oligarchie de Sthavira d’abord, 

1. Cf,., par exemple, MahoLoagga^ IV, 16, 3. 
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et du patriarcat ensuite, dut contribuer singulierement a 
fortifier le monachisme, a separer par consequent les re- 
ligieux des laics et sans doiite ces changements sociaux 
eurent-ils une influence decisive sur la formation de la 
doctrine en mettant TArhat au premier plan. La croyance 
a la suprematie de TArhat, qui consacrait une hierarchie 
de fait, est un des principaux dogmes du Bouddhisme ca- 
nonique. 





CHAPITRE IV 


Les recits du Premier Concile 
et I’histoire des secies bonddhiques, 


Le XII® khaiidhaka du CaLlavagga pali raconte comment 
la conduite relacli6e des religieiix de Vesali (Vaisall) pro- 
voqua les protestations et le depart du vertueux Yasa, fils 
de Kalandaka. Bientot, les religieux de I’Ouest prenant fait 
et cause pour Yasa, TEglise se trouva partagee en deux 
camps : celui des religieux de TEst et celui des religieux 
de rOuest. La dispute fut apaisee par la convocation d’un 
Concile de sept cents membres qui elirent, pour decider 
en leur nom, un tribunal de huit sthamra, dont quatre 
representaient les Communautes de TEst et les quatre autres 
les Communautes de FOuestb La metropole de TEst est 
alors Vaisali et c’est la que se reunit Tassemblee des Sept 
cents. Toutefois, ce Concile avait ete precede d’un synode 
regional tenu par les religieux occidentaux sur la colline 
Ahoganga, dans le voisinage de Mathura*. Avant de con- 
voquer ce synode prdparatoire, Yasa s’etait rendu d’abord 
a Kosambl (Kausambl), d'oh il avait envoys des messagers 
pour convoquer los religieux. Environ soixante-six religieux 
de rOccident, tous ermites {aranyaka), vetus de haillons, 
en un mot stricts observateurs des dhataguna, avaient 
repondu a cet appel, ainsi que quatre-vingt-huit religieux 


1. CaUaoagtja, XII, 2, 7. 

2. La colline Ahoganga, s6jcinr de SanaVasi, semble correspondre an mont 
Urumanda des textes Sarv^Stivadin. 
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d’Avanti et de la region meridionale, dont quelques-uns 
seulemcnt observaient strictement les dliuiaguiia\ 

Uimpression qui se degage dc ce recit est tres iiette du 
moment qu’on cherche a on situcr les evenements dans le 
milieu goograpbique. L’Eglise d’alors comptait trois centres 
importants : Vaisali, oii se reunit le Concile, Kausarabi, 
d’ou Yasas envoie ses messagers, Mathura, ou est convoque 
le synode, Sur ce vaste domainc, trois tendances distinctes : 
laxisme a Vaisali, c'est-ii-dire a VEst ; rigorisme a I’Ouest, 
e'est-a-dire dans la region ou est situoe Mathura ; morale 
du juste milieu dans les pays d’Avanti et du Sud, puisque 
les delegues de cette region soutiennent Yasas sans qu'on 
signale parmi eux plus de quelques ascetes dranyaka. 
Geographiquement, Avanti ct le Sud etaient rattaches a 
Kau^ambi par la grande route qui allait du Gange a Bharu- 
kaccha. Pour convoquer les moines du Sud, Yasas ne prend 
point la peine de les visiter ; il lui suffit apparemment de 
s’assurer Tadhesion des chefs religieux qui resident a 
Kausambi. II semble, en definitive, qu’aux trois metro- 
poles : Vaisali, Kausambi et Mathura correspondaient trois 
groupes ayant ohacun des tendances particulieres et par 
consequent trois Ecoles. 

En etudiant la formation de la Legcnde d'Asoka^ j’avais 
deja etc amen6 a faire des constatations analogues. Linde 
orientale est le berceau du Bouddhismo primitif. Plus tard 
se sont differenciees a TOucst deux grandes Ecoles regio- 
nales : celle de Kausambi orientee vers le Sud et d’oii 
semble avoir essaime la secte des Sthavira\ FEcole de 
Mathura, orientee vers le Nord-Ouest et d'ou parait issu le 
groupe des sectes Sarvastivadin. Si ces vues sont exactes, 
il est possible de rattacher aux deux metropoles de FOuest 
deux grandes Ecoles historiquement connues. Mais quels 

1. Cullavagga, XII, 1, 9. 

La Leqende d$ I’Bmpereur A Qoka, I, chap. lY. 


mouvements sectaires ont eu leur origine a TEst ? C'est ce 
qu’il faut tacher de determiner. 

Une premiere indication ost fournie par la genealogie 
traditionnelle des sectes bouddhiques. Les sources di verses 
s'accordent a partager les dix-huit sectes {nikdya) en deux 
groupes issus de deux Ecoles primitives : Mahasamghika et 
Sthavira. Huit sectes distinctes se seraient differenciees au 
sein de TEcole Mahasamghika; les dix autres, a commencer 
par les Sarvastivadin, . seraient sorties de TEcole Stha- 
vira. Ces traditions s'accordent en principe avec ce que 
nous savons d6ja. On a vu au chapitre in dans quel sens 
s’est deroulee revolution du Samgha : le Samgha au sens 
6troit ou Congregation des religieux s'est de plus en plus 
separe du Maha samgha ou Communaute des religieux et 
des fideles. L’Ecole des Sthavira ou Anciens s’oppose done 
nettement k celle de la Grande Communaiit6 ou Maha- 
samgha; la premiere represente I'Eglise nouvelle dirigee 
par une oligarchie de sthavira \ la seconde conserve les 
tendances de I’Eglise primitive. Puisqu’en outre, le groupe 
Sthavira-Sarvastivadin representait I’Eglise de I’Ouest au 
temps oh se fixerent les traditions relatives au Deuxieme 
Concile, il est probable que le groupe Mahasamghika corres- 
pond a I’Eglise orientale, e’est-a-dire precisement aux 
Communautes les plus anciennes. 

Aussi bien cette induction est-elle conforme a ce que 
faisait prevoir la repartition des populations de I’Inde 
ancienne. L’opposition entre les tendances de I’Eglise orien- 
tale et celles de I’Eglise occidentale a des origines loin- 
taines. A I’Ouest, la civilisation brahmanique a transforme 
de bonne heure et unifie les elements ethniques hetero- 
genes : le doah entre Gange et Yamuna est la terre d’eiec- 
tion des brahmarsi. Les ecoles occiden tales de Kausambl 
et de Mathura se sent developp6es dans une societe dominee 
par la caste brahmanique et oh I’aristocratie sacerdotale ne 
rencontrait guere d’opposition. A I’Est, au contraire, Tin- 
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•fluence brahmanique est moins ancienne ; les eiements 
austro-asiatiques etaient loin d’etre assimiles aux premiers 
temps du Boiiddhisme, puisqu’ils n’ont pas encore disparu 
aujourd’hui. C’est la que le Bouddhisme s’est developpe 
d’abord, favorise par un sentiment de revolte centre Tor- 
giieil brahmanique ; e’est la qu’il a dO conserver le plus 
longtemps son caractere anti-aristocratique primitif. L’Inde 
occidentale etait done necessairement le domaine des Stha- 
vira tandis que I’lnde orientale devait roster longtemps la 
terre du Mahasamgha. 

Ces principes permettent d’expliquer les traditions obs- 
cures relatives au schisme d’od sortirent les deux Ecoies- 
meres. D’apres le traite de Vasumitra sur les sectes, la 
scission entre les Sthavira et les Mahasamghika aurait eu 
lieu a Pataliputra, sous le regne de I’empereur Asoka, et 
aurait ete provoquee par Fexamen des cinq theses de Maha- 
deva. Les membres de I’Assembl^e formerent d’abord 
quatre groupes qui sont diversement nommes dans les 
quatre versions chinoises et tibdtaine du traite de Vasu- 
mitra, ainsi qu’il ressort du tableau suivant’ : 


. Vkrsion 

TIB^TAINE 

Sthavira 

Naga 

Praoya | 

Bahu^rnta 

Version 

DE KUMARAJiVA 


Neng ■ 
{=Naga?) 

! 

1 Yin-yuan i 
f= Hetupra- 
tyaya ?) 

Bahusruta 

Version 

DE Paramartha 

Bhadanta 

Grands 

royaumes 

, Limites 
extdrieures 

Bahu^ruta 

Version 

DE Hiuan-tsang 

Bhadanta 

Naga 

Limites 

ext^rieures 

Bahusruta 


1. Of. Dornidville, B.E.F.E.-O-, 1924, p. 48 et suiv.. [Bhavya dit que « deux 
ba/iu^ruta, le Sthavira Naga et Yid-brtan, publiferent les cinq points » {gnas- 
brlan klu sas-bya-ba dan/yid brtan-pa ies-bya-ba maA-du,-tho&-f>a dag-gis). 
Taranatha suit, en faisant de Yid-brtan le continuateur de Naga dans oette 
controverse. Bu-ston a : Sthavira Nagasena et Yid-oh. II n’y a done pas de 
groupes dans les sources proprement tib6taines. Renseigiiements commu- 
niques par M. L. de La Vall6e Poussin.]. 


Cette division de i’Assembl^e en quatre groupes est assez 
inattendue ; puisque le schisme donna naissance a deux 
sectes, Tassemblee ou eclata la discorde ne devait com- 
prendre que deux grands partis opposes . 11 est presumable 
que chaciin de ces partis etait d’abord connu sous deux noms 
differents et que les ecrivains posterieurs, oublieux desreali- 
tes ancienneSj ont distingue a tort quatre groupes. En fait, 
si Ton admet avec la majorite des commentateurs que Naga 
designe les disciples d’Upali, theoriciens du Vinaya, le 
groupe oppose devait comprendre les disciples d’Ananda, 
verses dans la connaissance des Sutra, c’est-a-dirc les 
Bahu^ruta’. De meme Sthavira peut s’opposer a Pracya 
(( Oriental » si Ton admet que les Sthavira represen taient 
TEglise de TOuest tandis que les Mahasamghika etaient 
localises a TEst. On a vu precedemment, et Ton verra ega- 
lement par la suite®, que le Bouddhisme d’Ananda etait 
celui des temps anciens et que les tendances vinayistes ne 
se manifesterent qu’assez tard; il semble d’ autre part que 
I’Ecole Mahasarnghika etait plus voisine des origines que 
celle des Sthavira. Bouddhisme ancien, SUtrisme, Eglise 
orientale, Ecole Mahasamghika, tons ces termes pourraient 
done s’appliquer a im rneme esprit repandu dans un certain 
groupe, tandis que Bouddhisme reforme, Vinayisme, Eglise 
occidentale, Ecole Sthavira, designeraient des tendances et 
une fraction opposees. 

Si I’opposition entre les Sthavira-Naga et les Pracya- 
Babusruta ne ressort pas nettement de la version tibdtaine 
du traite de Vasumitra®, elle apparait un peu mieiix dans 
la version de Paramartha oU I’expression « Grands Royau- 

1. Cf. Le Pariiiiroana et les fm^railles, p, 99. 

2. Cf. chap. HI et V. 

3. L’6dition noire de Paris a bien quatre termes ; gnas-brtan dart klu clan 

Qar phyogs dan maii-du ihQS:--par 'byuti-bm' 'gyur ro. Mais M. L. de La 
Vallde Poussin me fait observer que rddit. rouge supprime le premier dari^ 
ce qui donne sthanira-ndga. „ ' 
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mes )) s’ oppose a Pien-pi « Limites exterieiires », Pien-pi 
designe les marches fronti^res oh vivent les tribiis barbares 
et c’est bien ainsi que les brahmanes de I’Ouest, habitant 
les c( Grands Royaumes », se representaient les territoires 
orientaux incompietement organises. 

La divergence des traductions et I’incertitude des 
commentateurs’ prouvent qu’a Tepoque ou le traite de 
Vasumitra se repandit hors de I’Inde, les traditions rela- 
tives au Premier Schisme manquaient singulierement de 
precision*. Un autre fait peut contribuer a expliquer la 
pretendue division de I’Assemblee en quatre groupes. La 
grande assembl^e quinquennale convoquee par I’empereur 
Asoka, dont se souviennent les chroniqueurs singhalais et 
les redacteurs de V Aiokavadana, ne parait pas dil^erentede 
I’assemblee, plus ou moins legendaire, au sein de laquelle 
Vasumitra fait eclater le premier schisme. Le souvenir des 
quatre groupes de fidMes qui formaient Tasserablde pahca’^ 
vdrsika a pu fournir le cadre ou furent repartis, en quatre 
fractions distinctes, les Sthavira-Naga et les Pracya- 
Bahusruta. 

L’hypothese de la localisation orientale de TEcole Maha- 
samghika, si on la confronte avec les traditions relatives 
au premier schisme, est done susceptible de jeter quelque 
clarte sur ces traditions confuses. En outre, c’est a Patali- 
putra, capitale du Magadha, que Fa-hien trouva le manus- 
crit du Vinaya des Mahasamghika. Cette decouverte tend a 
prouver I’existeiice dans cette region d’une ancienne et 

1. Cf. Demi^ville, p. 49 et suiv, 

2. L’incertitude de ces traditions est si grande que les textes se contre- 
disent sur tous les points : Hiuan-tsang rattache le Premier Schisme au 
Concile de Rajagrha, tandis que les chroniqueurs singhalais le rapportent au 
temps du Deuxi^me Concile, et le traite de Vasumitra, au temps d’Asoka. 
Dans ce traits, r<§nonc6 des cinq thfeses de MahMeva est tout different de 
ce qu’il est ailleurs (of. Watters, On. Yuan Chwang'.'^ traoels, I, p, 267-270). 
Bnfin, dans d’autres relations, NSga, au lieu de designer un groupe de I’As- 
sembl^e, devient un nom d’honame- 
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importante communaute de Mahasamgliika, car, des le 
temps de Fa-hien, les manuscrits devaient etre fort rares, a 
en juger paries difficultes que les voyageurs chinois avaient 
a s' en procurer’. 

La relation de voyage de Yi-tsing, qiii a ete traduite par 
M. J. Takakusu sous le titre A record of the Buddhist 
Religion, contient des indications precises sur la distribu- 
tion geographique des sectes bouddliiques a Tepoque ou le 
grand pelerin la redigea (A. D. 692). Les dix-buit sectes y 
sont groupies en quatre Ecoles : Mahasamghika, Sthavira, 
Mulasarvastivadin et Sammitiya. Yi-tsing n’enumere point 
les sept subdivisions de la premiere ecole, ni les trois de la 
seconde, ni les quatre de la derniere, mais il groupe avec les 
Mulasarvastivadin, les Sarvastivadin, les Dharmagupta, les 
Maliisasaka et les Kasyapiya*. Suivant le meme auteur, 
bien que les quatre Ecoles fussent representees au Magadba, 
berceau du Bouddhisrae primitif, chacune d'elles etait plus 
particulierement localis^e dans une region determinee : les 
Mahasamghika au Magadha et dans les autres royaumes de 
I'Inde orientale, les Sthavira dans Tlnde du Sud, les Sam- 
mitiya dans les Gentries de Lata et de Sindhu, c’est-a~dire 
dans I'Inde occidentale, et les Sarvastivadin au Nord ainsi 
que dans Tlnde transgang^tique. Enfm, Dharmagupta, 
Mahlsasaka et Kasyapiya avaient ddja disparu dans Tlnde 
proprement dite et ne comptaient plus de fideles qu'en 
Chine, dans TAsie Centrale et dans TOddiyana. 

La preponderance des Mulasarvastivadin au Nord et des 
Sthavira au Sud est conforme a tout ce qu'on sait par 
ailleurs®. La dispersion des communautes de Sammitiya est 
confirmee par les Memoires de Hiuan-tsangb En situant 

1. Voir dans Song-yun l^r^oit des recfcierohes poursuivies pour obtenir 
un manuserit du PariniroS.tia-sutra de I’^lcole Mahayauiste. Cf. Cha- 
vannes, Voyage de Sohg-yun, B.E.P.E.-O., 1903, p. 55 du tir6 a part. 

2. Trad. Takakusu, p. xxiu, xxiv, 7-14, 20. 

3. Cf. Le Nord-Oaest de I’lnde; La Ugen.de d’Agoka. 

4. Cf. trad. St. Julien, I, p. 234, 237, 291, 293 , 310, 353, 354, 384; U, p. 65, 
85, 155, 164, 170, 182 
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les Mabasaiiighika dans Unde orientale, Yi-tsing apporte 
un argument decisif en faveur de la these que nous venous 
de soutenir. 

II n’y a aucune raison de suspecter la veracite de Yi-tsing 
lorsqu'il localise les diverses sectesbouddhiques. Par centre, 
il est prudent de n’accepter sa classification que sous 
benefice d’inventaire. Adepte de la secte Mulasarvastivadin, 
Yi-tsing a pu oxagerer I’importance de cette derniere et 
nous ne sommes pas tenus de le croire sur parole quand il 
pr^sente les trois sectes Dharmagupta, Maiiisfisaka et 
Kasyapiya comme des subdivisions de FEcole Mulasarvasti- 
vadin. Son temoignage peut etre entachd de sectarisme de 
m^rae que celui des chroniqueurs 6crivant en pali, lesquels 
pr^sentent Dhammagutta , Sabbatthivada et Kassapika 
comme des fractions detachees de la secte Mahinisasaka 
qui n'est elle-meme qu'une maitresse branche issue du tronc 
Thera \ Toutefois, il est remarquable que Yi-tsing et les 
sources singhalaises s’accordeiit jusqu’a un certain point. 
Tons groupent ensemble : Mahisasaka, Dharmagupta, 
Kasyapiya et Sarvastivadin. Ils different seulement en ceci 
que Yi-tsing, adepte de la secte Mulasarvastivadin, consi- 
dere celle-ci comme Tancetre des quatre autres, tandis que 
les chroniqueurs de la secte Sthavira font sortir de cette 
derniere les Mahisasaka, etc.. . A defaut d’autre preuve, on 
serait en droit de tenir pour probable Topinion de ces 
auteurs dans la mesure ou ils sont d’accord et de suspendre 
tout jugement sur la question qui les divise. Maisles recits 
du Premier Concile permettent de verser au debat des 
textes empruntes a la litterature canonique. 

M. L. de La Vallee Poussin, suivant sur ce point Minayeh, 
considere Tepisode de PurUna comme un des raorceaux les 
plus authentiques des r6cits du Premier Concileh Purana et 

1. Dipammsa, V, 45 ; Mahaoarpisa^ V, vers 6-9. 

g. Les Conciles bouddhiques, p. 20. Cf, 6galement Oltramare, TMosophie 
bouddhique^ p. 66. 
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ses disciples arrivent a Rajagrha alors que la recitation des 
textes sacres est terminee. II revendique le droit de conser- 
ver une autre redaction sans se conformer a celle qui a ete 
sanctionnee par le Concile. Ceci est 1’ affirmation d’un desac- 
cord sur le contenu de la Loi entre deux fractions de 
TEglise. Parler d’un schisme serait exagere. Rien n'indique 
que les declarations de Purana aient provoque une scission. 
Elies attestent du moins Fexistence d'une ancienne ecole 
distincte de celle des Sthavira. 

L'episode de Purana n’est relate que dans quatre recits 
du Premier Concile tirds des ouvrages suivants : 

Vinaya des Sthavira, 

Vinaya des Malilsasaka, 

■Pmat/a des Dharmagupta, 

P’i~ni mou Louen. 

Puisque, sur une vingtaine de recits connus, quatre seu- 
lement contiennent I'^pisode de Purana, il apparait que cet 
episode interessait directement les redacteurs des quatre 
ouvrages que nous venons d’enumerer et ceci est de nature 
a prouver d'anciennes connections entre Sthavira, Mahlsa- 
saka, Dharmagupta et la secte ^ laquelle appartient le 
P’i-ni mou louen. Dans le conflit qui divise Yi-tsing et les 
ecrivains singhalais, ceux-ci pourraient bien avoir Favan- 
tage, puisque, sur un point important d’histoire religieuse, 
la tradition des Mahlsasaka, des Dharmagupta et de la secte 
h laquelle appartient le P’i-ni mou louen s’apparente deci" 
d6ment a celle des Sthavira et non, comme le sugg^re la 
th^se de Yi-tsing, a celle des Malasarvastivadin. Ce premier 
indice sera confirm^ et precis^ par la comparaison des 
quatre versions de F^pisode de Purana. Mais d'abord on 
voudrait savoir a quelle secte appartient la quatri^me, celle 
qui est extraite du P*i-ni mou louen\ 

PH-ni transcrit Vinaj^'a. Mou « m^re » est la traduction 

1. Sur cet ouvrage, ,ct. p, 169. 
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de mdtrkd. Le P'i-rd mou louen se presente done comme 
la mdtrkd d’un Vinaya et e’est 6galement ce qu'indique le 
contenu meme de Touvrage. La relation du Premier Concile 
s’y acheve sur cette phrase significative : « C’est ainsi que, 
(cFapres TEcole) des « Montagnes Neigeuses » (Haimavata), 
les Corbeilles . de la Loi ont et6 rasseinblees par les cinq 
cents bhiksu\ » La secte des Montagnes Neigeuses est 
appelee en Sanskrit Haimavata, en pali Hemavata ou Hema- 
vatika. De Taveu m^me du P’i-ni moii, cet ouvrage devait 
done etre la mdtrkd du Vinaya de la secte Haimavata. 

La secte Haimavata etait aussi appelee Sthaviriya®. Elle 
devait done etre une filiale de la secte Sthavira et ceci vient 
a l’appui de ce que nous a sugg^re Fanalogie des traditions 
relatives a Purana : Mahisasaka, Dharmagupta et la secte a 
laquelle appartient le P’i-ni mou louen 6taient rattach^s 
aux Sthavira par certains liens. D’autre part, on verra au 
chapitre suivant que le Canon dont faisait partie le P'i-ni 
mou louen ^tait tr^s peu different du Canon des Dharma- 
guptaka. C’est une nouvelle preuve des affinites des sectes 
Dharmaguptaka et Haimavata. 

Ainsi, d’une part,' la comparaison des rdcits du Premier 
Concile nous conduit a grouper ensemble : 

Sthavira, Mahisasaka, Dharmaguptaka, Haimavata ; 
d’autre part, le groupement suggdre par les sources singha- 
laises et partiellement confirme par Yi-tsing est le suivant : 

Sthavira, Mahisasaka, Sarvastivadin, Dharmaguptaka, 
Kai§yapiya. 

Une substitution apparait, dont il faut rechercher la 
cause : Haimavata, dernier terme du premier groupe, parait 
avoir ^te remplac6 par Kasyapiya chez Yi-tsing et chez les 
auteurs singhalais. Ces deux sectes pouvaient-elles 6tre 
prises Tune pour I’autre ? On va voir que les Kasyapiya 


1. Cf. supra, p. 200. 

2. Cf. Tripit., 6d. Tok., XXIV, 4, p. 82 6, col. 12-3. 


etaient primitivement localises dans THimavat et medtaient 
par consequent le nora de Haimavata. 

Dans Dtpavamsa, VIII, 10, la conversion de la region 
himalayenne est attribuee a un groupe de thera envoyes 
par Moggaliputta : 

Kassapagotto ca go thero Majjhitno DurabhisaroJ 
Sakadevo Mulakadeoo Himaoante yakkhaganam 
pasadayum/ / 

Void le texte correspondant dans MahdDamsa, XII, 41 : 
Gantvd catuhi tlierehi desesi Majjhimo isi/ 
Himavantapadesasmtm dhammacakkappavattanarn/ / 

Samantapdsddikd\ apres avoir developpe en prose les 
indications donn6es par Mahdvamsa, les resume dans un 
Uoka: 

Gantvdna Majjhimatthero Himavantam pasadayi/ 

Yakkhasenam pakdsento Dhammacakkappamtianan tijj 

Ces trois textes sent d’accord sur Tensemble des ev^ne- 
ments, mais il est visible que Dipavamsa est altere. Si on 
en retranclie Himaoante, qui est une sorte de glose, et qu’on 
corrige les noms des thera conformdment a Samantapd- 
sddikd, on pent r^tablir le Mm suivant ; 

Kassapagotto ca thero Majjhimo Dandubhissaro/ 
Sahadevo ’lakadeoo yakkhaganam pasadayamf/ 

L'archeologie confirme d’ailleurs ce que nous apprennent 
les textes Les noins de trois des apotres de la zone hima- 
layenne sent inscrits sur les reliquaires qui etaient enfouis 
sous les stupa de Sonari et de Sanchi*. Deux de ces ins- 
criptions mentionnent Kasapagota, « Tapdtre de tons les 
Hemavata ». La premiere est celle de Sanchi : 

, 1. i&d, Takakusu, I, p. 68. 

2. Cf. Cunniagham, Bhilsa Topes, p, 119 et suiv. ; Fleet, J.R.A.S., 1905, 
p. 681 et suiv,, et Repertoire de Ludets, 156-159 et 655-656. 
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sapurisasa Kdsapagotasa savahemavatacariyasa 
[reliques] du saint Kasapagota, Tapotre de tons les 
Hemavata. 

La seconde ajoute une precision nouvelle en appelant 
Kasapagota Kotiputa (= Kauntiputra) : 

sapurisasa Koitpuiasa Kdsapagotasa savakemauataca- 
riayasa. 

D’autres inscriptions nomment Majhima et Dudubhisara. 
En designant un thera du clan Kasapa comme I’apdtre de 
FEglise liimalayenne tout entiere, les inscriptions corro- 
borent le t^moignage de Dipavamsa qui nomme Kassapa- 
gotta, le thera, avant les autres missionnaires comme s’il 
etait le clieJ du groupe envoye dans THimalaya. On coiiQoit, 
des lors, que le terme Kasyapiya ait pu servir a designer la 
seete Haimavata. 

II est vrai que, suivant d’autres traditions rapportees 
par Mahavamsa et Samantapasadikd; Majjhima djait le 
chef de la mission envoy6e dans THimalaya. II semble que 
les uns ven6raient en un Kasapa (= Kassapa) Fapdtre de la 
region himalayenne, autrement dit de la secte Haimavata, 
tandis que d’autres attribuaient a Majjhima le premier r61e 
dans la conversion de la contr6e. Cette divergence n’a rien 
d’inexplicable. Telle secte himalayenne, reconnaissant 
pour fondateur Kassapa, pouvait voir en lui Tapotre de 
toute la region, tandis que cette dignite etait revendiquee 
par une secte voisine pour son propre saint Majjhima. 

Les Kasyapiya pouvaient done n’etre qu’une subdivision 
de I’Ecole Haimavata. En fait, le traite de Vasumitra 
separe nettement la secte Haimavata et les Kasyapiya. Au 
temps de Yi-tsing, les Kasyapiya s’etaient repandus hors 
de rinde. Le terme Haimavata, ayant avant tout une valeur 
gdographique, etait peut-etre tombe en desuetude et le 
pelerin chinois ne mentionne que les Ka§yaplya. 

Etant admis que Mahlsasaka, Dharmaguptaka et Haima- 


vata ou Kasyapiya sont des sectes apparentees et probable- 
ment detachees du tronc Stliavira, il reste a chercher com- 
ment ces sectes se sont separ^es Tune de Tautre. 

Quand on lit Tepisode de Purana dans Cullavagga XI, 
on aperQoit plusieurs difBcult6s que le texte pali ne permet 
pas de r6soudre : 

1) Purana voyage pendant le vassa, puisqu’il arrive du 
Sud alors que le Conclave acheve ses travaux. Le Vinay.a 
interdit les longs voyages pendant la saison des pluies. 
Purana ne se conforme done pas a cette prescription ? 

2) Purana fait des reserves, bien qu’il arrive quand la 
recitation est termin^e. Comment peut-il etre instruit de 
ce que le Concile a approuvd ? 

3) En quoi la Loi observ6e par Purana diff6re-t-elle de 

celle que les thera ont recit^e ? . 

Le Vinaya des Mahl^asaka permet de r6pondre a ces trois 
questions : 

1) Purana demeure dans le Sud. II apprend tard qu'on a 
r6uni le Concile. II se rend alors a Rajagrha par des moyens 
magiques. Son d6placement est instantan6 et il pourra, con- 
form^ment a la regie, retourner dans sa communaut6 apr^s 
une courte absence. 

2) Purana demande qu’on r6p6te les textes sacres. Une 
seconde recitation lui apprend ce que le Concile a sane- 
tionne, 

3) Le Vinaya des Mahisasaka enuinere les sept points de 
la regie monastique sur lesquels Purana est en desaccord 
avoc les thera\ 

Le recit de ce Vinaya est done plus precis, plus clair que 
celui de C iiUav! agg a yil. Pourquoi, dans deux Vinaya si 
semblables par ailleurs, I’episode de Purana presente-t-il 
des differences aussi marquees ? 


1. Cf. supra, p. 159-160. 
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Entre Mahakasyapa et Parana le differend porte uni- 
qnement sur des questions de discipline. L’un et I'autre 
admettent que le Buddha a permis, dans certains cas, de 
consommer autre chose que des restes de nourriture. Ces 
cas sont au nombre de sept. Mais, d’une part, Purana 
maintient la validite de cette autorisation, et il est d’accord 
en ceci avec le Vinaya des Mahisasaka; d’autre part, 
Mahakasyapa pretend que rautorisation a ete tardivement 
retiree par le Buddha et cette opinion est conforme au texte 
du Vinaya palik Purana joue done le r61e d’avocat des 
Mahisasaka taiidis que Mahakasyapa parait etre le defenseur 
des Sthavira. Cette circonstance permet de comprendre 
pourquoi I'dpisode de Purana a ete traite de fagon si 
differente par les ecrivains des deux sectes. 

Dans la redaction des Mahisasaka, les sept points sont 
Tobjet d'une discussion entre Mahakasyapa et Purana ; 
celui-ci tient en dchec le President du Concile et il a 
finalement le dernier mot. Tout ce morceau favorable 
aux theses Mahisasaka fait defaut dans la redaction des 
Sthavira. 

Les dcrivains Mahisasaka montrent Purana se rendant a 
Rajagrha par la voie des airs, ce qui est une preuve de saintetd. 
Les Sthavira evitent de le glorifier ainsi et lui font 
accomplir un long voyage sans se soucier pour lui des 
rdglements concernant le temps de retraite. 

Les Mahisasaka pretendent que les textes saeres furent 
recitds une seconde fois en favour de Purana ; les Sthavira 
ne veulent pas lui montrer tant d'dgards, de sorte qu’on 
ignore comment Purana est mis au courant de leurs deli- 
bdrations. 

On a deja observe que les Mahisasaka ont conserve I’enu- 
mdration des huit sthaoira, tandis que les auteurs de 
Cullavagga XI Tout supprimee. Contrairement aux tradi- 


1. Cf. Mahaoagga, VI, 16-21. 
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tions des aiitres sectes\ les Mahisasaka, dans lenr liste, 
placent Purana au second rang, immediatement apres 
Ajflata Kaundinya, dont los titres a la primaiite etaient 
indiscutables. 

Avocat des Mahisasaka devant I’assemblee de Rajagrha, 
Purana est venere par ceux-la comme un grand saint. La 
discussion entre Mahakasyapa et Purana traduit la rivalite 
de deux Ecoles independantes : Sthavira et Mahisasaka. 
Une telle discussion etait-elle possible peu apres la mortdu 
Buddha? Non sans doutc, car elle suppose des Vinaya deja 
tres 61abor6s. L'episode de Purana a dd etre redige 
longtemps apres Ic Parinirvana de ^akyamuni, dans iin 
temps oil Mahisasaka et Sthavira etaient deja, sinon deux 
sectes separees, du moins deux Ecoles rivales. Les deux 
groupes ont antidate leur desaccord, parce que chacun 
voulait prouver que son propre Vinaya etait, dans ses 
moindres details, la Parole m^me du Buddha. 

La controverse entre Purana et Mahakasyapa etant, pour 
les r^dacteurs des Vinaya, un moyen de legitimer leurs 
theses a Tencontre des Ecoles rivales, cet episode ne doit se 
retrouver que dans le Canon des sectes interess^es a la 
discussion. En fait, nous ne I’avons rencontre que dans 
quatrerecits du Concile, et, comme on I’a deja note, ceci est 
de nature a prouver certaines affinites entre les sectes 
auxquelles appartiennent ces r6cits. II convient maintenant 
de pr6ciser davantage. 

Dans le Vinaya des Dharmaguptaka, ainsi que dans 
P’i~ni mo a, Purana obtient de Mahakasyapa que les trois 
Pitaka soient rdcitSs pour luLmeme et ses compagnons. II 
fait ensuite des reserves analogues celles du Vinaya des 
Mahisasaka avec cette difference qu'au lieu de sept 
derogations a la rbgle commune, il en enumere huit. 
Mahakasyapa r^plique que ces huit derogations ont ete 


1. Cf. supra, p. 168. 
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autorisees par le Buddha a une epoque ou ron souffrait de 
la famine, mais que Tautorisation a ensuite ete retiree. 
Parana ne veut pas admettre que le Buddha ait pu changer 
d’avis. Finalement les deux adversaires restent sur leurs 
positions dans le Vinaya des Dharmaguptaka, tandis quo le 
P'i-ni mou donne raison a Mahakasyapa et fait condamner 
Purana par Ananda pris pour arbitre. Malgre d'evidentes 
analogies dans la redaction du Vinaya des Dharmaguptaka et 
du P’i-ni mou, il semble que les derogations admises par 
les Mahisasaka etaient egalement tolerees par les Dharma- 
guptaka, tandis que le P’i-ni mou les condamne comme 
faisaient les Sthavira. 

Cet episode est instructif parce qu’il prouve que les 
Vinaya ne se sont pas toujours developpes dans le meme 
sens. A une periode de relachement succedait un mouve- 
ment de reaction qui aboutissait sur un point, 6chouait 
ailleurs. Une periode de relachement dut coincider avec 
Tetablissement des vihdra permanents. On admit par 
exemple que, dans certains cas, il 6tait permis de centre- 
venir a la regie qui present aux religieux de ne consommer 
que des restes de nourriture ; ces cas sont au nombre de sept 
chez les Mahisasaka et les Sthavira, au nombre de huit 
chez les Dharmaguptaka et les Haimavata. Plus tard, un 
mouvement de reaction se produit : Stliavira et Haimavata 
renoncent aux anciennes facilites, tandis que Mahisasaka et 
Dharmaguptaka les tolerent. 

L’ episode de Purana nous renseigne encore indirectement 
sur la localisation de FEcole MahiMsaka. Dans le Vinaya 
des Dharmaguptaka, le sejour de Purana n’est pas indique. 
Le P’i-ni mou le fait demeurer a Rajagrha, mais ceci est 
contredit par la majorite des textes et laisse son retard 
inexplique. Le Vinaya pali et celui des Mahisasaka s’ac- 
cordent tous deux a le faire venir du Sud; le premier 
texte precise mdme qu'il se trouvait a Dakkhinagiri. Dans la 
litterature des Sthavira, ce nom semble avoir une valeur 
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precise. Mahinda, le dls d’A§oka, dans son voyage vers le 
Sud, passe par Dakkhinagiri avant d’atteindre la ville de 
Vedisa'. Si Purana doit etre considere comme un chef des 
dissidents qui se separerent des Sthavira, les recits qui le 
font venir du Sud indiquent peut-etre la region ou s'exor- 
Qait son apostolat. Dakkhinagiri designerait alors le siege 
d’une des plus anciennes communautes dissidentcs, c’est- 
a-dire un des centres de FEcole Mahisasaka, puisque 
Dlpammsa et Mahdmnisa representent TEcole Mahisasaka 
comme le plus ancien rameau detache du tronc Sthavira. 

On sait que TEcole Sthavira s’est propagde vers le Sud, 
suivant Taxe Kausambi-Bharukaccha, puis a gagne I'ile de 
Ceylanh L’ expansion des Mahisasaka a du se faire dans la 
meme direction, car nous les retrouvons installes a Ceylan, 
oh ils sent les rivaux des Sthavira. C’est dans cette ile que 
Fa-hien decouvrira le Vinaya des Mahisasaka. 

Des monuments jalonnent les 6tapesde cedeveloppement. 
A Kau^ambi, une inscription d’Asoka prouve Vexistence 
d’une communaute bouddhique dans cette ville des le III® 
siecle avant notre ere. Plus au Sud, sur la meme route, 
s’dchelonnent les stupa fameux de Barhut et de Sanchi. Les 
derniers travaux dos archeologues tendent a dater Barhut 
du IP siecle et Sanchi du avant notre 6re®. Mais le grand 
stitpa de Sanchi recouvre un monument plus modeste et 
plus ancien. La region est Tune des plus riches en monu- 
ments bouddhiques et la tradition palie I’associe au souvenir 
du prince Mahinda, qui, d’apres la legende, convertit Tile 
de Ceylan. 

II serai t vain de pretendre attribuer ces monuments a 

1. Samantapdsddikd, p. 70; Dlpaoanisa, XII, 14; Mah&oarnsa, XIII, 5 
et suiv.. Les traducteurs du Vinaya pali font observer que les « Montagues 
do Sud » sont toujours mentionndes « in connection with Rajagaha » { Vinaya 
texts, II, p. 207, n. 2). G’est probiiblement parce que cette capitale 6tait le 
point de depart sur la route qui conduisait k Dakkhinagiri, 

2. Cl. Legende de VEmpereur AQoka, p, 72, 111. 

3. S. J. Marshall, A' guide to Sanchi, p. 13. 
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telle fraction plutot qu’a telle autre deTEcoleSthavira. Rien 
n’indique qu’a date ancienne celle-ci ait ete diviseo en 
fractions liostiles. Dans les recits du Concile, la discussion 
reste coiirtoise entre Mahakasyapa et Piirana, et les points 
qui les separent ne semblent pas de nature a exclure toute 
collaboration. 

La region de Sanchi, apres avoir appartenu aux ^unga, 
ne tarda pas a tomber sous la domination des Andhra. 
Deja, dans le 13® edit sur rocher, Asoka cite les Andhra 
parmi les peuples qui se conforment a sa predication. Sur la 
route qui conduisait du Magadha a Bharukaccha et se 
bifurquait vers le pays des Andhra, se trouvait Mahismatl, 
siege d^une importante communauto boiiddhique dhipres 
certains recits du Deuxieme Concile h Cette ville est 
I’actuelle Maheshwar sur la Narbada. Mahismatl (en pali 
Mahissati) est nommee dans leRamayanaet dansleMahabha- 
rata* et les Purana mentionnent le peuple des Mahisa ou 
Mahisaka. II est admis que la region doit son nom aux 
buffles (mahisa) qui y abondent®. Elle est appelee en pali 
Mahisamandala ou Mahimsakamandala. Ces noms sug- 
g^.rent celui de la secte Mahlsasaka (pali Mahimsasaka) 
d’autant inieux qu’ils d^signent une region oh devait d’a- 
bord aboutir la propagande des Sthavira-Maln^asaka. 

Mahlsasaka parait formh de mahi « terre w et de sdsaka 
((qui gouverne)). Ce notn, qui evoque des images de 
puissance temporelle et n’est pas autrement attest(3 dans la 
litterature sanskrite, est assez etrange dans la nomenclature 
des sectes. N’est-ce pas un a-peu-pres suggere par mahisaka 
ou mahimsakal On congoit qu’un deriv6 de mahisa 
« buflle )), juge trop vulgaire, ait ete remplac(3 par un compose 

1. Cf. Tripit., 6d. Tok., XVII, g, p. 96. Rappelons aussi I’envoi par Asoka 
de I’apotre Mahadeva au royaume de Mahisa (Dipaeamm, VIII, 5), ou au 
Mahimsakamandala (Samantapasdd,, p. 66}. 

g. Mahabh., II, 31, 1124; V, 19, 592; V, 166, 5751, etc. 

3. Cf. Hunter, Imp. Gaz. of India, s. v. Mabeswar, 
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reproduisant presque les memes sons et d’un sens beancoup 
pins noble. L’onornastique de cette meme region presente 
d'ailleurs un exemple de mutation analogue. Le nom de la 
ville Mahismati est devenu plus tard Mahesvarapura. Co 
changemcnt s'explique avant tout par des raisons d’ordre 
religieux : quand Siva fut considere comme le premier 
des dieux, la ville lui fut consacree sous le nom de 
Mahesvara. Mais il est permis de penser que si Ton choisit 
parmi les nombreux noms de Siva celui disvara, plus 
precisement de Mahesvara, c’est aussi parce que cette 
designation nouvelle perpetuait, sous une forme ennohlie, 
le souvenir de Tancien nom. 

Les Mahlsasaka poursuivirent d’ailleurs leur expansion 
suivant Taxe KauSambi-Bharukaccha. La Manju&rlpari- 
prcchd nous apprend qu’un des noms de la secte etait 
Mahavantaka et qu’elle devait ce nom a un maitre du 
Vinaya^. Avantaka pouvait designer un docteur du pays 
d’Avanti. Certains Mahlsasaka durent etre appeles ainsi, 
suit qu’ils fussent reellement du pays d’Avanti, soit qu’ils 
reconnussent Tautorite d’un docteur originaire de cette 
region. 

Parmi les noms de sectes que nous avons rencontres 
jusqu’ici, quelques-uns comme Sthavira ou Mahasamghika 
font allusion aux principes qui r^gissaient la constitution 
de la communaute; d’autres comme Haimavataddrivent d’un 
nom de pays; d’autres comme Kasyapiya rappellent le 
nom du fondateur. A cette derniere categorie appartient 
encore Dharmagupta ou mieux Dharmaguptaka. D’apres 
le commentaire de K’ouei ki sur Vasumitra*, Fa-tsang, 
c’est-a-dire Dharmagupta, est le nom du chef de I’Ecole 
Dharmaguptaka. L’histoire de cette secte est intimement 

1. Cf. ult6rieiireraent de La Vall6e Poussin, Le traite de Vasumitra. 

g. 6dit. japonaise, p. 2g0 en> haut. Cf., en outre, Tripit., 6d. Tok., XXVIll, 
8, p. a a, col. 8; XXXV, 6. p. 35 col. 20; XXXVllJ, 4, p. col. 8. 
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liee a celle de rexpansion du Bouddhisme hors de I’lnde. 
Yi-tsing’ la signale en Asie Ccntrale et declare qii’elle est, 
en Chine, TEcole la plus florissante. En fait, le Pratimoksa 
des Dharmaguptaka « est actuellement en usage dans tons 
les convents de I’empire (chinois), com me reglement consti- 
tutionnel de la Discipline*. . . G’est a cette meme Ecole 
qu’appartiennent les premiers formulaires traduits en chi- 
nois : le T'an-wou-fi Uu poii tsa Ave-mo (Nanjio 1163, 
Tok., XV, 7), traduiten252 par K’ang Seng-k’ai, et le Kie- 
mo (Nanj. 1146, Tok., XV, 7), traduit en 254 par T’an-ti^ 
K'ang Seng~k’ai venait de Sogdiane et T’an-ti etait parthe. 
L'origine de ces deux traducteurs est la preuve que TEcole 
Dharmaguptaka s’etait implant^e en pays iranien des le III® 
siecle de notre ere. Buddhayasas, qui introduisit en Chine 
le Vinaya des Dharmaguptaka, etait un homme du Ki-pin*. 
Ces faitsindiquentqu’il faut probablement chercher aTOuest 
de I’lnde le foyer d’ou rayonnait Tinfluence Dharmaguptaka. 

Le Dtpaoamsa et le Mahavainsa, ^numerant les mission- 
naires qui, d’apres la tradition, furent envoy es par Mog- 
galiputta pour 6vang6liser les terres lointaines, citent 
Kassapagotta qui convertit I’Himavat, Madhyandina qui se 
rendit au Cachomire, Dhammarakkhita au pays d’Aparan- 
taka, etc. . . * 

1. Of. Chavannes, Relujietuo aminents, p. 130-132, note; A Buddhist m- 
corc?, trad. Takakusu, p. 13, 20. 

2. De Groot, La Code du Mahdydna en Chine, p, 3. 

3. II est douteus qu’anterieurernent k cette date certains textes Dharraa- 
guptalca aient 6td traduits en chinois. Sylvain L6vi et Ed. Chavannes ont 
traduit un fragment du Fa-yuan-tehou-ldn qui tend a faire remonter au 
11* sifecle I’introduction du Vinaya des Dharmaguptaka en Chine (Les seise 
arhat, p. 45). Ce rdcit, qui serable ddpourvu de tout oaractfere historique, 
peut 6tre I’ojuvre d’un faussaire ddsireux de prouver I’anciennctd de rjfeoole 
Dharmaguptaka dans I’Erapire du Milieu. En rdalitd, Ic Pratimoksa des 
Mahasatnghika fut traduit en 250 par Dharmakala (?), originaire do 1 Inde 
orientate et les biographes de ce traducteur s’accordent a reconnaitre qu’il 
fut le premier a faire connallre en Chine un texte de Discipline. 

4. Kao seng tehouan^ XXXV, 2, p. 9, col, 20 et suiv. 

5. Cf. Dipamnisa^ VIII et suiv. ; Mahdoagga, XII et suiv. 
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Entre le Nord-Ouest de Flnde, zone d’inEiience de 
Madhyandina, celebre patriarche de TEcole Sarvastivadin, 
et le Mahisamandala, ou s'exer^ait la propagande des 
Maliisasaka, s’etend vers FOuest jusqu’a la mer un pays 
ouvert aux invasions des Yavana, Saka, Pahlava. Nulle 
region n’etait plus propice a des contacts entre les enva- 
hisseurs occidentaux et les docteurs Dharmaguptaka. C’est 
precisement de ce cote que les chroniqiieurs singhalais 
envoient le Yonaka Dhammarakkhita. Dharmagupta, de 
qui les Dharmaguptaka tirent leur nom^ et Dhammarak- 
khita, nom de Fapotre d'Aparantaka, sont des expressions 
synonymes. Ne ddsignent-elles pas un meme personnage? 
Les apotres regionaux, les fondateurs de secte sont des saints 
dont le nom circula longtemps de houche en bouche avant 
d'etre note par les hagiographes. La legende est prompte a 
deformer les mots. Le Madhyandina des chroniques 
singhalaises est appele plus souvent Madhyantika dans les 
Ecritures Sarvastivadin. Qu’on se rappelle en outre la 
legende du frere cadet d’Asoka appele, suivant les textes, 
Vitak^ka, Sukhadatta (?), Sugatra (?)', etc. 

L’hypothese qui situe dans FInde occidentale le berceau 
des Dharmaguptaka ne s’accorde guere avec un important 
memoire ot Fon a tente d’associer FEcole Dharmaguptaka au 
Bouddhisme de Ceylan*. Les arguments invoques en favour 
de cette derniere th6se sont loin d’etre convaincants. On ne 
pent ricn induire du fait que des religieuses, venues en433 
de Ceylan dans la Chine du Sud, « durent se conformer aux 
rites de Fordination fixes par FEcole Dharmaguptaka », 
D’autre part, les anciens moines voyageaient souvent et fort 
loin. Fa-hien a bien pu rencontrer au Cetiya vihara de 
Ceylan un religieux appele Dharmaguptiya, « sectateur de 
Fecole Dharmagupta » ; mais le fait qu'on le surnommait 

1, Cf. La Legende d*AQoka^ p. 218, 270; Watters, On Yuan Cfuaang, 11, 
p. 94 et suiv. 

2, Les seize Arhat, p. 45-46, 
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ainsi tendrait plutot a faire admettre qu’il etait seul ou 
presque seiil de son espece. II reste un dernier argument. 
La Relation stir la dur^e de la Loi inoncee par le Grand 
Arhat Nandimitra aux ecrits des Dharma- 

gnptaka et elle parait avoir ete redigee a Ceylan. On lit, en 
effet, ail debut du texte chinois : « Dans les huit cents 
annees qui suivirent le Parinirvana du Buddha Bhagavat, 
dans la capitale de Cheng-kiun (« armee victorieuse »), roi 
du royaume de Tche-che-tseu (Celui qui a pris le Lion = 
Ceylan), il y avait un arhat nommd Nan-t'i-mi-to-lo 
(Nandimitra)\ » Depuis que ce texte a ete tradiiit du 
chinois par Sylvain Levi et Ed. Ghavannes, E. Leumann a 
public un fragment kliotanais qui enumere les seize Arhat 
La comparaison de ce fragment avec la Relation de 
Nandimitra traduite par Hiuan-tsang prouve que ces 
deux textes reproduisent, Tun en khotanais, I'autre en 
chinois, un meme original indien. Toutefois, le manuscrit 
qu'utilisait Hiuan-tsang devait etre incorrect, car les noms 
des Arhat sont souvent mal transcrits en chinois : Bharad- 
vaja par exemple devient pa-li-to-ch6 (Paridhvaja?), 
Bakkula devient Nakula, etc... La superiorite de la 
traduction khotanaise oh ces noms sontdonn6s correctement 
n’est pas douteuse. Elle nous apprcnd que, huit cents ans 
apres le nirvana du Buddha, il y eut au pays de 
Surastra.un roi nomme Vairasena; dans la meme contreo 
vivait un homme nomme Ku.... et I’Arhat Nandimitra 
resida au samghdrdma qui avait appartenu a ce laic. Il est 
peut-etre permis de reconstituer le nom dont Leumann n’a 
pa dechiffrer que la premiere syllabe. Taranatha’ men- 
tionne au pays de Saurastra le brahmane Kulika, contempo- 

1. Leif seise Arhat, p. 6. 

2. Cf. E. Leumann, ButlrlhistisrJie LiUratur. Nordarisch and deutseh, 
Teil I, Nebenstiicke, p. 164 et suiv., dans Ahhandlungen /ur die Kunde des 
Morgenlandes, XV, 2, 1920. 

3. Histoire du Bouddhisme, p. 62, 
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rain de Nandimitra. Le t^moignage de Taranatha confirme 
sur ce point la version khotanaise\ En tout cas, nous devons 
retablir dans la Relation de Nandimitra « Vajrasena, 
roi de Surastra » au lieu de « Arinee Victorieuse, roi de 
Gey Ian ». En meme temps s'evanouit le principal argument 
par lequel on voulait prouver Texistence a Ceylan d'une 
importante fraction de I’Ecole Dharmaguptaka. 

Cette discussion n’a pas seulement un resultat negatif. 
Puisque la Relation de Nandimitra s’apparente aux 6'crits 
des Dharmaguptaka et qu’elle a ete redigee au Surastra, 
c’est-a-dire a rExtreme-Occident de Tlnde, ceci est de 
nature a prouver que TEcole Dharmaguptaka 6tait localisee 
a rOuest. On s'explique en meme temps que cette Relation 
ait 6te traduite en khotanais : Khotan est une des places oi!i 
Yi-tsing signale- la presence des Dharmaguptaka, 

On entrevoit maintenant le double proces d’expansion et 
de diflierenciation, qui donna naissance a des sectes di verses 
issues de quelques Ecoles-meres. Quand le Bouddhisme sorti 
du Magadha s’etendit vers I’Ouest, les communaut^s nou- 
velles se distinguerent vite des anciennes par leurs ten- 
dances aristocratiques et ascetiques heritees de la soci6t6 
brahraanique. Aux Mahasamghika de TEglise orientale 
s’opposerent les Sthavira de TEglise occidentale. A I’in- 
terieur de celle-ci, I’ecole de Mathura se montrait plus 
intransigeante que celle de Kausambl. Peu a peu, les 
Sarvastivadin ou plus exactement les Pr6-Sarvastivadin de 
Mathura font d’importants progr^s vers le Nord-Ouest ; 
Madhyantika convertit le Cachemire od se developpe une 
comraunaut^ puissante qui pretend conserver Fesprit de 
FEglise originelle et revendique pour cette raison le nom de 

1. 11 est vrai qu’en, 6ditant le fragraent kho’tanais, Leumann a transorit 
deux syllabes du nom du brahmane : Ku, au. Maia il est permis de penser 
que cette lecture 6tait en partie incertaine, puisque, dans la traduction du 
mfeme passage, Leumann reproduit uniquement la syllabe Ku — 


330 


LE CONCILE DE RAJAGRHA 


Mala-Sarvastivadin \ A cette secte glorieuse, Ic talent de 
ses docteurs, de ses poetes, de ses philosophes, le prestige 
de son abondante litteniture redigee en Sanskrit assurent de 
larges debouches eii Asie Centrale et j usque dans Tlnde 
transgangetique. Non moins etendu est le domaine de I’Bcole 
des Sthavira et de ses subdivisions. Celle-ci parait s’etre 
developpee d’abord le long de la voie commerciale qui, par 
Kausambi, Yidisa, Ujjayinl, reliait le Magadha a la mer. 
LesMahisasakaoccupent leMahisamantlala. Les Yatsaputrab 
c’est-a-dire les habitants du pays de Kausambi, ferment un 
groupe distinct antour de cette ancienne metropole du 
Bouddliisme. Kassapagotta convertit THimavat et Dham- 
marakkhita^ou Dharmagupta fonde de nouvelles comrau- 
nautes dans les regions orientates. Sthavira et Mahlsasaka 
shnstallent a Ceylan. Enfin les Dharmagiiptaka propagent 
leur doctrine dans le raonde iranien et Tempire Chinois. 

Les premieres ecoles diffdraient surtout par leur orga- 
nisation interieure et leur regie de vie. Le Mahasamgha 
etait plus anarchique et TEglise Sthavira plus hierarchis6e. 
La discussion entre Mahakasyapa et Purana, le differend 
entre Yasas et les moines de Yai^all portent exclusivement 
sur des points de Discipline. Les controverses sur la nature 
de TArhat, c’est-a-dire sur le dogme, n’apparaissent qu’au 
Troisieme Concile. Or les pratiques divisent moins que les 
oroyances. Parana et Mahakasyapa discutent sans violence," 
a Yai^ali, les deux partis hnissent par eiire des arbitres; 
mais les theses de Mahadeva provoqueront de la fureur. 11 
semble que, pendant longtemps, le d^veloppement des Ecoles 
rivales n’exclut ni la cooperation ni I’harmonie. Une terre 

1. D’aprSs Taranatha, p. 271, les Mahasamghika adinettaient que les Sar- 
vastivadin s’6taient divisds en MulasarvdsLivadin et Sautrantika. 

2. Le trait6 de Vasumitra a Vatsapatra ou Vatsiputriya, tandis que les 
sources palies ont Vaj’iiputtiya. (Commentaire du Kaihdcatthu, p. 8; of. 
L. de La Valiee Poussin, Bouddhisme, p. 157, n- 1.) La confusion dtait aisde 
entre Vatsi" et Vajji^ 


sainte, comme les environs de Sanchi, avec ses soixante 
stupa, devait etre un lieu de pelerinage oii des sectateurs de 
toute nuance frequentaient sans hearts. II est significatif a 
cet egard que les reliques des apotres de THimavat, 
fondateurs de la secte Haimavata, fussent conservees dans la 
region m^me de Sanchi. 

En sorame, on aurait tort d’exagerer Tantagonisme qui 
pouvait exister entre les communautes du Petit Vehicule. 
Une hostilite assez vive parait avoir dresse contre les ten- 
dances Mahasamghika la plupart des autres sectes. Mais les 
groupes issus d'une memo Ecole ont dd conserver longtemps, 
ind6finiment peut-etre, le sentiment de leur parente origi- 
nelle et de leur solidarity. 



CHAPITRE V 


Les recits du Concile et la formation des Canons. 


L’ expression usuelle qui sert a designer les Canons du 
Petit Vehicule esfc tripitaka ules trois Corbeilles)). Elle est 
assez ancienne, puisqu’oii rencontre le derive trepitaka dans 
des inscriptions da siecle de notre ere’. Anterieurement 
a la division du Canon en trois pitaka : Sutra-pipika, 
Vinaya-pitaka et Abhidharina-pitaka, d’autres classifications 
ont ete en usage. C’est ainsi que Cullavagga XI divise les 
Ecritures en deux fractions : Dharama et Vinaya sans em- 
ployer le mot pitaka pour designer Tune ou I'autre. 

Entre cette division en deux parties et la classification 
en trois Cor])eilles, les recits du Concile laissent apercevoir 
au moins uii degre iutermcidiaire. Dans Cullavagga XII, 
c’est-a-dire au recit du deiixieme Concile, Texpression 
Dhamma-Vinaya reparait souvent : elle n'est pas rep^t^e 
moins de six fois dans un seul passage (XII, 2, 6) ; raais, dans 
Cullavagga XII, 1, 9 et 10, il est dit de Revata qu’il est 
verse dans la tradition, qu'il a 6tudi6 les Agama et qu’il sait 

1. CL Vogel, Epigraphia Indica, VIII, p. 173, 196; Bloch, J.A.S. Bengal, 
1898, 274, £80 ; Stede, Pali Dictionary, s. v, pitaka. 
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par cceur Dhainma, Vinaya et Matika'. Ici, Matika s'ajoute 
a Dhamma et a Vinaya; on ii’a pas encore im Abhidharma- 
pitaka, mais la division est d6ja tripartite, 

Ce stade intermediaire est egalement coniiu par les recits 
du Premier Concile. Dans A-yu loang king, apres la pro- 
clamation des Sutra et du Vinaya, Mahakasyapa expose 
lui-meme la Sagesse-Mere (Matrka) et, dans A-yu loang 
tchouari, ce dernier recueil est expressement appel6 Matrka- 
pitaka*. 

Que faul“il entendre par Matrka? Le P’i~ni moii louen, 
on Ta deja vu, est une Matrka du Vinaya. Mais la Vinaya- 
matrka ne peut avoir donn6 naissance a rAbhidharma- 
pitaka. II a done du y avoir a cote de la Vinaya-matrka, 
une Dharma-matrka. Resie a chercherpourquoicette section 
des Ecritures a presque partout disparu et parait avoir 6te 
remplacee par rAbhidharma-pitaka. 

Le P'i-ni mou louen est un ouvrage didactique qui m^rite 
d’etre considbre comme un Mantra [louen), parce qu’il contient 
un abregd du Vinaya dispose, non pas suivant I’ordre tra- 
ditionnel et pratique des aibhemga, mais suivant un plan 
rationnel et theorique. C’est moins un code qu’un petit traite 
de jurisprudence ou plus simplement une Table ddtaillee 
des matieres contenues dans la Discipline. Son caractere 
didactique et general a dU le faire considerer comme une 
matrice d’oU serait sorti, par un d^veloppement analogue 
a celui de I’embryon, I’ensemble complexe du Vinaya. 
De la le nom de Matrka [mou, m6re) que porte cet 
ouvrage. 

Une partie considerable du Vinaya pali, Mahdvagga et 


1. Rhys Davids et Oldenberg traduisent « knew by heart the Dhamma, the 
Vinaya and the Matikiis... ». Le texte a mdtikaclhara et rien n’indique 
s’il faut entendre matiku an singulier ou au pluriel. 

2. Vinaya des Mula., of. Rookhill, The life of the Buddha, p. 160. De 
mSnie, Dulva, Ui, tiOl a, met en schne plusieurs pretres de Vai^all yerads 
dans Mdo (Sutra), Dul-oa (Vinaya) et Ma-mo (Matrka). Cf. supra, p. 45. , 
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Cidlaoagga, est formee de monographies analogues, aux 
sections du nioii louen. Bien que plus developpees, 

ces monographies ont egalcment uii caractere didactique et 
general ; elles supposent une casuistique et soiit probable- 
ment Ih^euvre de theorieieiis desireux d'ordonner et de 
ciaritier la masse confuse des regies particuli^res. Ce resultat 
nhi dll etre obtenu que progressiveinent. La serie des 
dhutaguna fournit le cadre, C’etait une liste de prescriptions 
auxquelles devaient obeir les solitaires {(Iranyaka). Les ne- 
cessites de la vie en commun ayant singulifereraent restreint 
rapplication de ces regies, on groupa autour de ehacune 
d’eiles les arrets particuliers destines a en temperer la ri- 
gueurb On obtint ainsi un tableau des dispositions relatives 
au logement, a la nourriture, an veteraent, etc. Ce fut la 
Matrka. Tandis que le Pratiraoksa, qui classait les infrac- 
tions SLiivant leur gravite, rasseinblait p(Me~meIe des pre- 
ceptes de toute sorte, la Mfitrka, ou les preceptes etaient 
classes selon leur nature, permettait de s'orieuter plus 
ais^ment dans Tetude de la Discipline. 

Plus tard, la Regie s’6tant beaucoup accrue, les sections 
de la Matrka devinrent des monographies distinctes. Dans 
le Vinaya pali, rancienne Matika a 6te remplacee par les 
khandhaka reparlis en deux sections : Mahdmgga et 
CullaDagga. Mais le Vinaya des Haimavata se developpe 
sur un plan particulier et fort instructif , parce que la Matrka 
y est conservde. 

Si la Vinaya-Matrka etait utile pour s’orienter dans 
I'etude de la Discipline, a plus forte raison devait-on sentir 
le besoin d’un ouvrage didactique permettant de shnitier k 
la connaissance du Dharma. Les Satra etaient nombreux et 
divers ; il fallait ehercher a en condenser Tessentiel dans un 

l. Dans mon M6moire sur Le PanniroS.i),a et' les fu-nirailles du Buddha 
(Vfetenients de religieux, III), j'ai essaye de montrer csomment les pres- 
criptions relatives aux vfeteidents se sont groupfes autour de' la r&gle pri- 
mitive qui preacrivait I'usage du panxiultula^ 
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texle court. Kasyapa fait sans doute allusion a uii texte de 
ce genre quand il parle de « TEssence des Paroles sacrees^ ». 
Dans Fen pie komj to louen, les adeptes des sectes 
etrangeres vienneiit prier Ananda de leur exposer « le Long 
et le Court)), c'est-a-dire la doctrine developpee et 
resumee*. Sou.s quelle forme se presen tait le resume du 
Dliarma? Aussi longtemps qu’oii respecta scrupuleusement 
la lettre des Ecritures, on se borna sans doute a choisir 
parmi les Paroles du Maitre, les plus significatives : le 
Dharmapada est le type des anthologies de ce genre. Mais 
ce recueil iVest pas un ouvrage didactique et tout y est sur 
le meme plan. Rien n’indique an surplus qu’il ait jamais 
apparteuu a la section des Ecritures connue sous le nom de 
Matrka. 

La conservation de la Vinaya-Matrka des Haimavata est 
un fait unique dans Tliistoire du Canon. Partout ailleurs les 
traites analogues semblent avoir ete rem places par des 
textes plus developpds. La Dharma-Matrka parait avoir eu 
le meme sort et Ton comprend ais(Jment qu’il en ait etd 
ainsi. La frequence des discussions philosophiques et le 
developpernent doctrinal qui en fut la consequence caract6- 
risent la periode ou fut compile le Canon. Ces controverses, 
que le Buddha avait sagoment evitees, ne furent pas 
seulement la cause des schismes et des divisions sectaires ; 
elles expliquent en outre le foisonnement des traites 
theoriques qui se substituent a la Matrka et fiuissent par 
former une Corbeille distincte. L’ancienne Corbeille du 
Dharma se divise des lors en deux parties, dont la plus 
recentc pretend contenir le Dliarma par excellence (Ablii- 
dharma), la plus ancienne n'etant que le recueil des 
Sutra. Deja, le terme Matrka impliquait une idee de supe- 


1. Kia-yti hie king, supra, p. 12* 

2, iiupra, p. 120. 
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riorit6 qu’accentua encore le titre nouveau : Abhidharma- 
pitaka. 

Puisque, anterieurcment a la repartition en trois Cor- 
beilles, on trouveuno division des Ecritures en deux parties, 
il est tentant de poser a rorigine im unique pi taka qui sc 
serait scinde en deux, puis en trois b Cette conjecture doit 
etre examinee de plus pres. Veut-on dire que la notion d’un 
pitaka unique est anterieure a celle dune pluralite de 
pitaka"> L’afllrmation reste sans fondement. L’expression 
ekapitaka fait defaut dans les textes et, quand nous troii- 
vons dans les inscriptions Fepithete petaki appliqu6e a un 
religieux, nous ne savons pas sal faut entendre « qui connait 
le 01.1 les pit aka ». Mais si I’on pretend qu’a I'origine 
le Vinaya n'existait pas independamment du Dharma, cette 
opinion seinble parfaitement justifiee. Le Vinaya, allege 
des monograpiiies (|ui nous out paru tardives, n’est qu’nn 
ddveloppement du Pmtimoksa-sutra, dont le nom meme 
indique qu’il faisait primitivement partie du Dliarma. Le 
Dharma en tant que ((Parole du Buddha)) {Buddhaua- 
cancan) etait, par definition, un tout qui comprenait n^ces- 
sairement les prescriptions du Maitre relatives a la Disci- 
pline. Mais, avant que le Vinaya ne fiit constitu(3 en section 
distincte, les Paroles du Buddha etaient sans doute deja 
classiies en diverses collections qui se sont generalement 
conservees dans les Canons postdrieurs. 

Les collei^tions du Sutra-pitaka sont appellees en pali 
nikdya et en Sanskrit dgama, Dans la. majorite des Canons 
elles etaient an nombre de cinq. Toutefois, les Mulasarvas- 
tivadin et d’autres Elcok^s n en out finalernent conserve c|ue 
quatre. La meine tendance a ri^duire de cinq a quatre le 
nombre des nikdya s’observe meme en pali, dans les textes 

1. Cette opinion a d6ja 6t6 formulae par K. E. Neumann, au d6bnt de sa 
traduction du Majjhima-nikaya : t)(s Redea Gotamo Buddho\9, Leipzig, 
1896. 
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postcanoniques \ Nous aurons bientot Toccasion de reclier- 
cber les causes de ce cliangemeiit. 

Sur I’ancienrieLe do la division en cinq ntkaya, I’epigra- 
pliie fournit des indications precieiises. A Sanclii, un 
religieux est dit paainekclyilia {~ pancanaikdijika) « verse 
dans les cinq nikaya' ». La meme expression apparait dejii 
a Barhut% ce <[ui nous reportc au IP siecle avant J.-C. La 
forme du C(»mpose avec vrddhi an second element est inat- 
tendue et s’oppose par exemple a cclle do tcpif.aka. II n’est 
pas improbable (ju’il y ait cu, anterieurement a pacane- 
kdyika, une epithete plus simple ^nekdyika a verse dans 
les nikdya ». A partir d’un ancien nekdyika, deja consacre 
par Tusage, on aurait construit un compose pacanekaytka, 
comportant allusion ^ une serie nouvelle et probablement 
plus nombreuse de nikdya, 

En fait, a en juger par le titre des Collections : Dirgha 
(Digha), Madhyama (Majjhima), Samyukta (Samyutta), 
Ekottara (Afiguttara) et Ksudraka (Khuddaka), la serie des 
cinq agama ou nikaya ne parait guere homogene. Dirgha 
« long )), Madhyama « moyen » et Ksudraka « court » pro- 
c(!ident d’un principe de classification qui ne laisse aucun 
rdsidu. Si Ton tient compte de la longueur des textes, tous 
les stitm sans exception peuvent etre repartis en trois 
Sdries : sdtra longs, moyens et courts. Les deux autres, 
Sdrie melang^e et Serie numerique, peuvent 6tre conside- 
rees comrne superfetatoires ; elles font double emploi avec 
les premieres. 

La division du Dharma en trois series de textes est pre~ 
cisdment celle que nous font connaitre les inscriptions 
d’Asoka. Au debut du dernier des Qmtorse Edits, ce 
monarque declare qu’il a fait graver I’expose du Dharma 

1. Cf. Stede, Pali Dietionary , s. v. nihitya. 

2. Ep. InrL, II, 104, n. 66. 

3. Ibid., n. 144. Cf. Sylvaiu L6vi et Chavannes, Xc-s- sei^e Arhat, p. 32 dn 
tir6 h part. 
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(( SOUS une forme soit abregee, soit d’etendue moyemie, soit 
devoloppee’ «. On semble generalement admettre que ce 
qui a oto ainsi grave par ordre du roi Ak)bi est le texte 
des trcize edits precedents. Mais on rie voit guere que ces 
edits aient ete rediges « sous une forme soit abregee, soit 
d’etendue inoyenne, soit developpee* ». U y a place peut- 
etre pour une autre explication ; Ics (juatorzo edits sur 
rocher pouvaient servir de preface ii un expose plus ou 
moins developpe du Dharma, grave sur des plaques metal- 
liques. CovS plaques auraicnt ete fondues par la suite en vue 
de recuperer le metal, de sorte qu’il ne subsiste plus aujour- 
d’iiui que les inscriptions gravees sur la pierre. On sait 
qu’apres la redaction des vibhfisa, « le roi Kaniska fit. 
graver, sur des feuilles de cuivre rouge, le texte de ces 
traites, les renferma dans une caissc en pierre soigneuse- 
ment scellee et batit un atilpa pour I’y deposer’ )>. 

Quoi qu’il en soit de cette conjecture, les Edits sur rocher 
font allusion, plus de trois siecles avant notre ere, a une 
triple redaction du Dharma, analogue a la division de la 
Loi bouddhique en Collections Courte, Moyenne ou Longue, 
et cette triple division parait ant^rieure a la serie de cinq 
agama ou nikdya attestee a Barhut des le II® siecle. 

On entrevoit d’ailleurs la Ciiuse de cette transformation. 
Le Sarny Likta et I’Ekottara sout formes de textes courts. 
Ces deux recueils supplementaires ont dCi etre crees pour 
alleger le Ksudraka devenu trop volurnineiix. On preleva, 

1. Cf. E. Senart, Le^ JtXAeiriptionsi de PiyadauL^ I, p. 322, et Hultzsch, /ns- 
eriptions of Asoka, 'il2. 

2. Hultzsch (Int^criptioax of ASoka, p. liv) est d’avis qu’Asoka avail eti 
vue trois series de textes : les 6dits de Rupnath, etc. (lofme abregee), les 
ddits sur rocher de Dhauli et Jaugada (dtendue moyenne) et la serie de 
Girnar, etc. (dtendue ddveloppde). Mais on ne peut dire que Dhauli soit 
d'dtendue moyenne par rapport a Girndr. Quant aux inscriptions comme 
ceile de Rupnath, elles ont un tout; autre objet que oelui de.s Quatorze itdils 
et il ne pouvait par consequent venir & I'esprit d'Asolca de qualifier leur 
contenu au moyen du mot sar)ik^fpt<x. 

3. Hiuan-tsang, Memoires, trad. Stan. Julien, I, p. 17S. 
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d’uno part, les textes fjui pouvaient se grouper autour d’un 
nom propre ou qiii se rapportaient a une classc de person- 
nages : ce fut le Sainyukta. On reunit d’autre part la 
Collection numeri(jue (Ekottara ou Aiiguttara) en rangeant 
les sutra suivant le nombre des elements {dharma) qu’ils 
contiennent. 

La classification ineme des nikdya est un indice favorable 
a riiypotliese d’lme segmentation du Ksudraka. La grande 
raajorite des ecoles enumere d’abord Ibrglia ct Madhyama 
etcn dernier lieu Ksudraka. Eiitre Madhyama ct Ksudraka 
s’inserent les deux Collections adventices d6tachees, croyons- 
nous; de la derniere, mais Tordre ou dies sc [)resentent 
n’est pas constant. Les Stliavira, Mahisfisaka, Mahasain- 
ghika, nomment d’abord Sainyukta, puis Ekottara. Inverse- 
ment les Dharmuguptaka et les Haimavata placent Ekottara 
avant Sainyukta. Quant aux Mcilasarvastivadin, dont la 
classification est singulierement aberrante, puisqu’ils n’ont 
plus que quatre agama, ils nomment d’abord le Sainyukta 
suivi du Dirglia, du Madhyama et de I’Ekottarab On entre- 
voit done un ordre ancien fixe par la tradition : Dlrgha, 
Madhyama, Ksudraka. L’insertion d’elements nouveaux 
dans cette serie a rompu I’ancienne uniformite; les Dhar- 
maguptaka et les Haimavata, si semblables a bien des 
egards, s’accordent ici dans le detail et s’opposent aux 
Sthavira et aux Mahisasaka; les Mulasarvastivadin ont 
largement innove en accordant au Sainyukta la premiere 
place. 

La classification des sutra en trois series : Longue, 
Moyenne et Courte suppo.se des textes de longueur tres 
inegale. En fait, I’ecart est considerable entre un r6cit 
comme le Mahdparinibbdna-suUa. du Dlgha-nikiuja et tel 
sutra court qui tient en quelques lignes. La question so 
pose do savoir si un recit du premier type est un veritable 
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siltra. Le Mahaparinihhana-sutta se r^soiit a Tanalyse eii 
un certain nombre de sutr^a courts encadres, suivaut Tordre 
decroissant, dans une Relation du dernier voyage dii 
Buddha, le tout servant de preambiile a tin recit de la mort 
et dcs funorailles dii Maitre, dont le noyau est un autre 
silira court conserve dans le Sarny ittta-mkdya\ Le plus 
long du Digha n’est done en definitive qu’une collec- 
tion de sdtra courts enrobes dans un recit comparable 
ail texte en prose ou sont incluses les gclthcl des Jdtaka. 
Avons-nous le droit de generaliser et de poser a rori- 
gine, anterieurement a tout sutra long, une serie de sutra 
courts? 

Le mot qui primitivement avait un sens restreint, 

a pris en dernier lieu une signification tres elargie. Dans 
les Canons divises en trois Corbeilles, sutra designe tons 
les textes qui constituent le Sutra-pitaka. Mais les diverses 
ecoles garden! le souvenir d’un temps oii le Dliarma etait 
divise en neuf ou douze anga, les sutra ne formant qu'une 
seule de ces categories. A cette epoque, un sii-^rn etait un 
sermon commengant par un expose numerique ; « II y a n 
dharma... Quels sont les /i? » n designant un nombre 
defini d’eleraeiits. Suivait I’enumeration de ces elements 
en autant de sentences paralleles, enfilees comme les grains 
d’un rosaire, d’oii le nom de sUtra « fil ))b De tels sutfxi 
abondent dans I’Ekottara par exemple. Ils sont courts par 
definition, renumeration n'allant guere au dela d’une ou 
deux dizaines. A ce stacle de revolution, I’expression siUra 
long est contradictoire. On ne dut songer a classer les sutra 
suivant leur longueur qu’a une epoque plus tardive, quand 
ces sermons s’agglomerant pour former des compositions 
plus longues, le mot sUtra tendit a designer tout disconrs 
religieux, quelle qu’en fiit la forme. 

1. Cf, Le Pariiurrana et les Jun(iraUte&, I et 11. 

3. Cf. Le Pariniroana ct les funeraUhs^ p. 60, 
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Si, dans la classification des Ecritures en neuf ou douze 
anga, le mot sutra garde un sens plus restraint et plus 
archaique que dans Texpression Sutra-pitaka, il est a pre- 
sumer que la classification en un certain noinbre de atlga 
est plus ancienne que la division en trois pitaka. Cette 
induction, (|ui trouvera confirmation dans la suite de ce 
chapitre, est deja dtayee par le fait que le mot ailga, desi- 
gnant une subdivision des textes sacrds, est commun aux 
Canons vedique, jaina ct bouddhique tandis que les pitaka 
ne peuvent guere avoir etd empruntes a une tradition aussi 
ancienne. II importe done de rochercher quels principes 
ont preside a la repartition des Ecritures en « sections » 
ou anga. 

En pali, la liste des anga est la suivante : 
stittarn geggain Deijyakaratiam rjathd uddnam itivut- 
tnkani Jdtnkam ahbhutadhammam vedallam, 

Dans cette enumeration, certains termes comrae vedalla 
sont obscurs; d’autres, comme gdthei ou geyya, qui ont le 
plus souvent une valeur tres gdndrale, sont peut-^tre pris 
ici comme le mot sutta lui-meme, avec une signification 
restreinte qu’il serait utile de preciser. 

Pali geyya, auquel correspond gey a en Sanskrit, designe, 
suivant la definition traditionnelle’, « des ouvrages Merits 
en nil langage mesnre » et cette definition est bien ce que 
fait prevoir le sens du mot : geya signifie « fait pour etre 
cliante ». Peut-on preciser davnntage ? Geya est synonyme 
de giii « chant », mot qui designe en outre une varietd de 
metre du genre dryd\ il est possible que geya. ait designe, 
au sens dtroit, une variete de chants ecrits en vers du genre 
aryd. Cetto opinion esl d’autant plus probable ({ue, dans la 
littei’alure caiioniquc, gdthd signifie egalement « vers 
chantd )> On voit mal comment geya et gdthd, pris au sens 

1, Cf. Bumouf, Introduction, II* 6d., p. 46. 

2. Cl. Buraouf, Introduction, p..50. 
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in 




le plus large, auraient pu scrvir a distingiier deux cate- 
gories differentes de textes. II semble done qu’a I’origine 
getja et gdthd aient designe des morceaux versifies dans 
des metres differents. Qu’entendait-on exacteraent par 
gdthd'} 

Dans la recension dii Chandah ndstra de Piiigala, par 
Ilalayudha, ce dernier intercale plusieurs vers', dont Tun 
est fort important parce qu'il oppose a certains metres Sans- 
krits les formes prakrites correspondanies ; 

surgasato 'rkaphalascwiascandrasutaHchandatah sa- 
manuydti gathdf 

skandhakam drydgitir vaitdliyam ca magadhi gdthd 
'rydhji 

« (Saturne), le fils du Soleil, est pareil au Soleil par son 
influence. Mercure s’accorde voloiitiers (avec une autre 
planete avec lac|uelle il est en conjonction) ; de meme 
Vdrydglti et le skandhaka, le mitdhya et la magadhi, 
Vdryd et la gdiha (se correspondent respectivement). )> 

Comme I’indique le comraentateur Bhattotpala, skan- 
dhakam est le iiom pnikrit du metre Sanskrit drydgiti ; 
magadhi ou magadlukd correspondent de la meme ma- 
niere a vaitdllyani et gdthd a dryd : 

saniskrte yd ’rydgiiih sd prdkvle skandhakam, sams- 
krte gad vaitdliyani sa prdkrie magadlukd, sains- 
krie yd 'vyd. sd prdkrie gdthd. 

Geyya et gdthd du pali d6signent probablement, dans la 
liste des ailga, non des « chants » ou des stances en metre 
quelconque, mais deux collections comprenant principale- 
ment des morceaux versifies dans lui metre determine. 
Geyya pouvait correspondro au metre glti ou drgdpui et 
gdthd serait le nom prakrit et pali du metre correspondant 
k Vdryd sanskrite, 

1. Chandas, 4, 32 cf, Brhut sc;.inhit§,. civ, vers 54. 
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Le troisieme metre, auquel Halayudlia fait allusion : mi~ 
tdltya, correspond, precisement a iin autre cwga \ ce.daUa. 
Ce tcrme pali, doiit on n’a fonrni jiisqii’ici ancune explication 
satisfaisante, est sans doute line forme moyenne-indienne 
apparent6e a oaitdliya et caracteris^c par la sonorisatioii 
du ^ intervocalique'. 

Si vedalla pali s’apparente ii skr. vaitdllya, le nom de cet 
anrja correspond egalement au prakrit oeyaliya, qui est le 
nom d’une section du Canon jaina*. II eat vrai que lea textcs 
43 et 44 (111 Majjhima-nfkdya, qui portent le titre de oedalla, 
ne contiennent aucun element metrique®. II est possible que 
cet element ait disparu; de telles amputations interviennent 
frequemment dans la transmission des plus anciens textes et 
CuUaoagga XI, en qffre un exemple typiqiie : toutes les 
parties versifiees ont ete eliminees et notarnment les nom- 
breuses stances qui accompagnent encore dans divers sutra 
I’episode de Gavam])ati\ Toutefois, de nombreuses stances 
vaitdllya sont encore ^parses dans le Sntra-pitaka. Une 6tude 
methodique do ces fragments serait d’une grande utilitd' 
pour la connaissance de la metrique et de la litterature 
bouddhiques pendant la pcriodc magadhienue : il est signi- 
ficatif en elfet que magadhika soit le nom prakrit du metre 
correspondant au oaitaliya Sanskrit. 

1. Skr. raiMlit/a, nom a’un rafetre, de mfime que mildUkn n barde », pa- 
raissent cl(iriv6s de aetala. Ce dernier mot, qui d^signe en skr. un fetre d6- 
moniaqiie, .signifie p!iit6t, en pali, une vari6t6 de magie (Cf. Stede, Pali 
Dii'tionary.) La forme moyenne-indienne oer/alla se rattacbe sans doute a 
retain par I’interm^diaire d’un d6riv6 ^raitrdija analogue a oaitaliya. La 
correspondance ll^-ly, I’abrfegeraent de d devanl une gdminee el la sono- 
risation de l intervocaliqiie sont constants en inoyen-indien. 

2. Weber, Ia<U.Ae.he dtadien, XVI, p. 2fil. 

3. Buddhaghosa rattaohe au ne.dallani non seulement les suUa 43, 44 du 
Majjkiina, luais encore Sammaditthi, Sakkapaiiha, etc. (Cf. Samaiitapn^-'d- 
iHkd, I, p. 28-9). Comnie ies commentateurs ont dvidemment oublid le sens du 
mot vedalla, il ne I'aut peut-6tre pas attacher trop d’importanoe aux ren- 
seignements qu’ils fouruissent ooncernant la composition de cet anga, Cf. 
Stede, Pali Dictionary, s. v. vedalla. 

4. La Legends de PEmpereur Agoka, p. 34 et suiv. 
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En somme, des iieuf aikja enumeres eii pali, g^yya, ydthd 
et vedalla devaient sans doute leiir nom an metre des inor- 
ceaux qiii les coinposaient. Udchia et itiouttaka, si en en 
juge par le conlenu des recueils qui portent encore ces noiiis, 
devaient etre egalemeiit des anga versifies. On sait en outre 
que les Jcltaka soiit classes d’apres le iioinbre des stances 
qui en constituent la partie fondamentalo. Ainsi s’afRrme la 
predominance de relement raetrique dans la plus ancienne 
redaction des Kcriture^s. Ceci no vent pas dire que la prose 
en flit absente. Toutefois, pendant longtemps et pour un 
grand nombre de textes, celle-ci dut etre un simple 
cominentaire, utile, voire meine indispensable a rintelligence 
des stances, mais n’ayant ni la fixite ni I’autorite de ces 
dernieres. 

Aussi longtemps que renseignement du Maitre ne fut pas 
fixe par ecrit et que sa transmission fut exclusivement orale, 
laLoi (Dliarma) ou Parole du Buddha {Buddhavacancun) dut 
s'adapter a la recitation en prenaiit line forme mnemonique. 
La concision du vers, sa noblesse et surtout I’aide qu’il 
apporte a la memoire expliquent suffisamment la preference 
accordde a la poesie des les premiers temps du Bouddhisme. 
L’etude du nom des anga nous a montre que les metres 
dryd et taitdllya dtaient d’un usage courant. Le &loka etait 
aussi tres frequerarnent employe si Ton en juge par la place 
qu’il occupe dans cette ancienne antliologie : le Dhamma- 
pada. II est presumable enfin que certains satra etaient 
rddig^s dans une laiigue rytlimee, intermddiaire eritre la 
prose et les vers et abondante en repetitions. 

La n^cessitd de preciser ou d’amplifier le sens des Pa- 
roles Saintes obligea les Maitres de la Loi a compldter 
le Dharma par un commentaire oral : ce fut lb\rtha, le Sens. 
Ce commentaire dtait d’autant plus necessaire que des textes 
composes au Magadha et dans les , regions voisines prdsen- 
taient n^cessairement-des obscuritds pour les convertis des 
autres provinces, D’abord ^pontane et eminemment variable 
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suivmit les maitres et les ecoles, le commentuire tendit a 
son toui’ a se lixer et a devenir matiere d'cnseignement, soit 
qu’on voulut ainsi retenir la doctrine d’un maitre eminent, 
on fixer la jurisprudence en conservant les arrets d’un casuiste 
repute, soit qu’on voulCit garder le souvenir d’une tradition 
contemporaine du Buddlia. L’emploi de r^criture contribua 
natureilcment a preserver et a irainobiliser ees rccits en 
prose : gloses, anecdotes, developpements de toute sorte qui 
fiiiirent par constituor uiie veritable littdrature en pali, en 
Sanskrit, etc. . . 

Mais bieiitot, le Commentaire, inieux adapte que le Dbar- 
ma lui-merne aux necessites des temps nouveaux, acquit 
une autorit6 qui balani^a celle de la Loi. Or, sur bien des 
points, Topinion des maitres recents etait dillerente de 
celle des premiers docteurs. Le Buddha, par exemple, avait 
manifeste sa repugnance pour une reglementation minu- 
tieuse. Mais, dans les convents, les formes nouvelles de la 
vie monastique exigeaient un developpement considerable 
de la Regie. Comment faire taire les opposants, les conser- 
vateurs qui pr6tendaient s’oppqser au progres en citant la 
Parole du Maitre? 11 fallait donner k I’Artha une autorite 
i^quivalente a celle de I’ancien Dharma, autrement dit 
incorporer dans la Loi une partie des developpements 
secondaires. Ce fut, au dire des cbroniqueurs, Toeuvre du 
Premier Concile. D’apres la tradition, cette assemblee 
codifia les Ecritures, c’est-a-dire qu’elle reunit tons les 
textes devant 6tre consider^s coinmc Parole du Buddha, et 
elle les ordonna en im certain nombre de Collections. En 
outre, et ce point merite d'etre precise, elle incorpora au 
Dharma uiie certaine proportion d’Artha. 

11 est en effet de toute evidence que, dans uii suii-a com- 
ineiiQant par ces mots : « Ainsi j’ai entendu. Une fois le 
Buddha demeurait a. . . », le cadre meme du rccit ne pent 
avoir et6 prononc^ par le Buddha. Si cet Artha est devenu 
Parole Sainte, c’est qu’il a ete r^cit6 par Ananda et 
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approuve par le Concile. De meme pour le Vinaya; les 
arrets ou decisions attribues an Buddha sont encadres 
dans un recit qui relate en quelles circonstances ils out ete 
prononces, et la valeiir de cet Artha tient au fait qu’il a ete 
incorpore au Dharma par le Conclave. La distinction entre 
le Dharma et I'Artha est d’ailleurs expliciteraent formulee 
dans plusieurs Relations du Premier Concile. 

Dans le Vinaya des Mahasamghika (cf. suprn^ p, 
Ananda recommande aux hhiksu d’interrompre sa reci- 
tation, si ce qu’il dit n’est pas conforine a la Loi et n’est 
pas conforme au Sens. Dans le Vinaya des Mahisasaka (cf. 
supra, p. 143 et 146), Kasyapa interroge Upali, puis 
Ananda sur le Sens {artha) du Vinaya et des Satra, sans 
doute parce que la tache du Concile consiste a incorporer 
cet artha au dharma preexistant. Dans la stance III du 
Kia-ye hie /vmr/, Mahakasyapa recommande aux Arhat de 
ne pas entrer dans le nirvana avant d’avoir compose le Sens 
{artha)\ Dans le meme recit, Mahfikasyapa distingue dans 
hensemble des Paroles Sacrees qui vont former les Ecritures 
{king) : d’une part, le Sens {artha) et d’autre partTEssence 
de la Loi . 

'Dans les Relations du Concile, les deux termes dharma 
et artha sont a pen pres dans le meme rapport que iruti 
et smrti chez les Brahmanes, Sruti d^signe les textes sa- 
cres, smrti la tradition' confibe ii la memoire. Incorporer au 
dharma une certaine quantite A’artha, c’etait, pour parler 
comme les Brahmanes, dlever une portion de smrti a la 
dignity de 6ruti. On comprend dbs lors qu’ Ananda com- 
mence sa recitation par les mots : evam me ^rutam, Cette 
formule sacramentelle, qui prdcedera desormais chaque 
texte sacre*, signifie que toutes les parties de ce texte, 

1. Pour d’autres mentions du Sens dans le Kia-ye kie king, cf. supra, 
p. 4, 6. 

• 2, Cf. supra, p., 230, « P^sorraais toiit Sutra, tout Vinaya, tout Abhi- 
dharma doit oommencer par ces mots : C’eat ainsi que j’ai entendu une 
tors... » . ■ 
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quVlles soient sorties ou non de la boiiche du Bnddha, 
doiveut etre tenues pour sacrees et canoniques. Ceci est 
encore un indice de Tempietement des idees brahmaniques 
sur la plus ancienne doctrine bouddhique. 

L’opposition entre le dharrna et Yartlia n’est pas uui- 
queinent dogmatique; elle est egalement formelle. Aux 
premiers siecles, nous Tavons vu, la Parole du Buddha 
teiidait a se cristalliser en vers ou du moins cn langage 
rythine. Le commentaire, par contre, est en principe en 
prose. Toutefois, ce contraste, si marque qu’il ait ete au 
debut, n'a pas tarde a s’attenuer et meme a disparaitre. 
Parfois, comine dans certaiiies pieces du Suita-nipata, le 
recit ou s'encadre hancieii dhar/na s'est modele sur lui et a 
pris la meme forme metrique. Plus souvent, I’ancien noyau 
versifie traduit, remanie, reconvert par des apports succes- 
sifs en prose et en vers, n’e.st plus reconnaissablc et toutc 
trace en est ed'acee. 

L’envahissement progress! f des Collections canoniques 
par i’artha ou domine la prose permet d’expliquer plu- 
sieurs faits et notamment la disparition des ydthd, 

vedalla en taut que sections distinctes. Du moment oli la 
prose y devenait pr^ponderante, le nom meme de ces anga 
cessait d’etre intelligible, Ils ont dCi etre disloques de bonne 
heure et leurs debris rajeunis ont ete grossir de.s Collections 
plus neuves et plus appreciees. La section oedalla a meme 
subi dans certains cas iin avatar plus curieux encore : le 
titre, qui avail; cesse d’etre compris, a ete remplace, dans 
la nomenclature non palie, ^'<ir -oaipuly a, qui designe les 
sutra largement developpes. 

L’accroissement coiitinu des textes et la composition de 
recits en prose ou ini-partie prose et vers sont egalement 
sLisceptibles crcxpli(],uer Tapparition d’un genre nouveau : 
VetDaddna, qui prend dans certaiiies sectes un doveloppe- 
ment conside^rable et tinit, de m6me que Vapadeia, par' 
constituer im anga distinct. Uavadana est un recit epiqne 
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ou legendaire, tandis que Yupadesa est un expose didac- 
tique; dans Tun et Vautre genre s'accuse un des traits 
caracteristiques de Yartha. 

A mesure qu’augmentait la proportion des passages en 
prose inseres dans les textes, les differences entre ces der- 
niers s’attenuaient et la classification en anga perdait peu 
k peu de sa valeur. En meme temps, on prenait I’habitude 
de faire entrer dans un meme cadre des dlements tres di- 
vers : sutra courts, episodes narratifs, vers chantes, jd- 
taka, etc.. Le Parinibbdnasutta du Dlgha-nikdya est sans 
doute I'un des plus anciens modeles de ce genre nouveau 
auquel on donne le nom de sutra (pali suita) bien qu’il 
s’agisse d'nn ensemble fort complexe, tres eloigne des 
courts sutra primitifsb De tels ensembles, comprenant 
des morceaux qui pouvaient etre rattaches a des anga 
di(l6rents, debordaient I’ancienne classification des textes 
sacres. Quand les sutra se furent multiplies et que Temploi 
generalise de la prose contribua a repandre une teinte 
uniforme sur toutes les compositions, la division en sutta, 
geyya, etc..., tomba en desuetude et fut remplacee par 
une classification fondee sur la longueur des textes. Au 
lieu (Yanga, on eut alors des nikdya ou dgama et le 
mot sutra, cessant de designer un anga determine, en vint 
k signifier la Corbeille du Dharma tout entiere : Sutra- 
pitaka. 

Toutefois, certains Canons conserverent longtemps le 
souvenir de Tancienne classification. C'est ainsi que les 
Relations du Premier Concile contenues dans le Vmaya des 
Dharmaguptaku et dans le P'i-ni mou louen, lorsqu'elles 
eiiLimerent les textes du Ksudraka-agama, mentionnent 
une .sdrie de sections qui correspondent aux anga primitifs. 
Do meme, c’est dans le Khuddaka-nikaya pali que se re- 
trouvent les recueils correspondant aux anga : Jdtaka, 
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Itivuttaka, UdCina, Apadana. Ces faits confirmeat nos vues 
concernant revolution des Canons bouddhiques. Le dharnia 
ne^ comprenait guere au debut que des textes courts, re- 
partis en diverses sections ou aiiga, suivaiit leur forme ou 
leur contenu. Plus tard, par juxtaposition des morceaux 
primitifs et incorporation de d^veloppements en prose, 
forme et contenu tendent a s’unifier tandis que certains 
textes s’allongent. On d^taclie alors la Collection Longue et 
la Collection Moyenne de la masse primitive, qui prend 
desormais le nom de Collection Courte et comprend ce qui 
reste des anciens ariga. II n’est done pas inattendu de re- 
trouver les debris de ceux-ci dans les Ksudraka-dgama ou 
Khudakka-nikaga. 

Plus tard, le d6veloppement de I’enseigneraent scolas- 
tique et I’emploi g6n6ralise de Tecriture favoriserent gran- 
dement la multiplication des textes et leur allongement, 
surtout pendant la p^riode cachemirienne r II en resulta 
que la Collection Courte, cessa doublement de mMter son 
titre ; certains morceaux qui en faisaient partie, comme les 
derniers jdtaka, etaient plus longs que certains sutra de la 
Collection Longue; d^ autre part, bien qu'all^gee par le re- 
trait des Melanges (Samyukta) et de la Collection Num6- 
rique (Ekottara), la Collection Courte ^tait devenue plus 
volumineuse que les Collections Longue ou Moyenne, Mal- 
gr6 cette contradiction choquante entre le titre et la lon- 
gueur de la Collection dite Courte, de nombreuses sectes 
conserv^rent toujours Taiicien nom. Mais des novateurs 
■ chercherent une appellation plus conforme a la reality : la 
Collection Courte fut promue du rang d’dgama ou nikdija 
a celui de « Corbeille » et devint le Samyukta-pitaka ( I'sa- 
tsang). 

Dans les traductions chinoises de textes bouddhiques, 
Tancien titre ; Ksudraka-agama et le nouveau : Samyukta- 


1. La Legende de I'Emper^ur Agoka, p. 15. 
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pitaka sont gen^raleraent rendus tous deux par Tsa-fsrmg 
et cette expression est calquee sur Samyukta-pilaka « Cor- 
beille Melangee ». La raison s'en laisse aisement deviner. 
La partie du Canon ainsi designee dut ^tre connue d’abord 
en Chine par son nom recent : Samyiikta-pitaka, pour le- 
quel on forgea 1 ’equivalent Tsa-tsang. Puis, quand les tra- 
ducteurs chiiiois connurent I’ancien nom : Ksudraka-ilgama, 
ils constaterent sans peine que, malgre la difference des 
titres, les contenns etaient equivalents et ils conserverent 
le plus souvent pour nommer la Collection Courte I’expres- 
siori Tsa-tsang qui leur etait familiere. 

La transformation de la Collection Courte en une Cor- 
beille distincte marque un moment important dans This- 
•toire du Canon. Bllle eut pour resultat de reduire de cinq 
k quatre le nombre des dgama et de porter de trois k quatre 
le nombre des pitaka. Cette double consequence est plus 
importante qu’il ne parait tout d'abord. C’est, en effet, un 
trait caracteristique des constructions de Fesprit indien 
que Farchitecture en est souvent d6termin6e par des consi- 
derations numeriques. La croyance a la valeur mystique 
du nombre joue un grand role dans les speculations boud- 
dhiques. J’ai indique ailleurs la place qu’occupe dans 
Fhistoire de la pensee indienne la numeration vigesimale F 
Dans FInde pr^arycnne, corame chez de nombreux peoples 
pen avancds on civilisation, les noms de nombre fondamen- 
taux designaient tout ou partie du corps humain : cinq 
est la main, vingt est Fhomme tout entior qui possede 
vingt doigts. Plus tard, les progres de Farithmetique 
obligeiit k creer une unit6 sup6rieure vingt : on emploie 
alors quatre-vingts et le facteur quatre tend a devenir pre- 
ponderant*, 

Les Bouddhistes durent croire de bonne heure ^ Feffica- 

1. Of, La numeration oig^Bimai^ dans Vlnde, datis Rocznik Orj entails-^ 
tycsny, t, IV, p. 230 et suiv, 

2. Cf. La numeration oigesimaU dans i'lndBj ibid. 
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cite singuliere du nombre quatre, si Ton en juge par la 
frequence, Tanciennete et la noblesse des tetrades : quatre 
verites saintes, quatre rddhipada, quatre sinrtyupasthdna, 
quatre rois des deva, quatre Cakraoartin, quatre Bud- 
dha, etc... Le passage de cinq a quatre dgama et de trois a 
quatre pitaka ne pouvait laisser indiflerente Tame inquiete 
des croyants. La conviction de ceux qui avaient foi dans la 
saintet^ des tetrades dut emprunter a cette circonstance 
une nouvelle force. II importe done d’examiner si la division 
en quatre parties tendit a se generaliser dans toutes les 
Ecoles et dans toutes les branches du Canon'. 

Dans le Canon pali, la s6rie des cinq nikdya s'est 
maintenue pendant longtemps et Ton pent dire qu’elle est 
rest^e en usage jusqu’a nos jours. Toutefois, dans certains 
textes tardifs, comme le commentaire du Brahmajdla- 
sutta, le Khuddaka-nikaya change de nom et devient le 
Khuddaka-gantha. II cesse alors d'etre considers comme 
le cinqui^me nikdya et pent Mre classeavecTAbhidhamma. 
II y a done eu, dans certains milieux de TEcole des Thera, 
une tentative pour reduire de cinq a quatre le nombre 
des nikdya. Ici encore, la Collection Courte, bien que 
non 6rig6e en Corbeille distincte, a ete ddtachee du Sutta- 
pitaka. ■' ■ ■ . ■ ■■■ 

Un changement analogue s’observe chez les Mulasarvas- 
tivadin. Le Vinaya de cette secte, au chapitre du Concile, 
^niimere quatre dgama et non cinq*. Dans une autre partie 
du m6me Vinaya, 1' original Sanskrit mentionne seulement 
quatre agama\ 

La tendance a reduire a quatre le nombre des Collections 

1. n est possible de rattacher au mStne mouvement d’idees les variations 
que nous avons d^ja oonstatdes dans le nombre des Sthasira. Les Maha- 
samghika, si conservateurs, oat encore trois Sthacira^ tandis que, chez les 
Sarvastivadin, le nombre est port6 Ji4eta2X4=:8 chez les Sthavira. 

2. Les seine Arhat, p; 36-37. 

3. DioyaoadUna, p. 333, 1. 10 et suiv. 
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du Sutra-pitaka, si elle ne Se developpe pas partoiit avec 
la meme ampleur, est du moins attcst6e dans des Kcolcs 
aussi differentes que celles des Thera et des Mtilasarvas- 
tivadin. II reste a examiner si cette tendance a alTecte les 

autres 

La composition du Canon des Haimavata est conniie par 
la Relation du Premier Concile conservee dans le P’i-ni 
moil louen'. Le tableau suivant indlque la classification 
des textes sacres dans cette Ecole : 

I, Vinaya-pitaka 1) Pratimoksa des bhiksu 

2) Pratimoksa des hhik^u^i 

3) Kathina, etc. 

4) Mdtrkd 

5) Ekottara 

II. Sutra-pitaka 1) Dlrgha-dgama 

2) AJadhyama° 

3) Ekottara'^ 

4) Samyukia^ 

5) Ksudraka° 

III. Abhidharma-pitaka 1) Saprasnaka-mbhanga 

2) A prasnaka-vibhanga 

3) Samgraka 

4) Correspondances 

5) Lieux. 

Ainsi, dans chacune des trois Corbeilles, les divisions 
sont au nombre de cinq. Ce plan est probablement ancien. 
On a d6ja vu que la serie des cinq nikdya du Sutra-pitaka 
est attestee a Barhut et a Sanchi. La quintuple division 
du Vinaya-pitaka est conforme ^ Tusage de deux Ecoles 
qui sont parmi les plus anciennes : celle des Thera et celle 
des Mahlsasaka. 

1. Cf. supra, p. 177 et suiv. 
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Le rameau Dharmaguptaka qui parait s’etre detache assez 
tard de la branohe Ha.imavata presente, dans Fagcnceinent 
des textes sacres, ime innovation qui ressort du tableau 
suivant : 

I. Vinaya-pitaka 1) Prdtimoksa des bhiksu 

2) Prdtimoksad6sbhiksuni 

3) Khandhaka 

4) Ekottara 

II. Scitra-pitaka \) Dirgha-dgama 

2) Madhyama 

3) Ekottara 

4) Samyukta. 

Ksudraka 

III. Abhidharma-pitaka 1) Avec difficultes 

2) Sans difficultes 

3) Samgraha 

4) Samyukta 

5) Lieux. 

Si Fon ne consid^re que les deux dernieres Corbeilles, le 
Canon des Dharmaguptaka est exactement cornposd comme 
celui des Haimavata : meme division en cinq sections qui se 
correspondent d'uii Canon a Fautre et sont enumerees dans 
lememe ordre. Seul differe le Vinaya-pitaka. La Matrka des 
Haimavata, c'est-a-dire le texte meme dont nous possedons 
une traduction chinoise sous le titre de P’i-rii mou louen, a ete 
supprimee par les Dharmaguptaka et le nombre des divisions 
dll Vinaya a ete ainsi rdduit a quatre. Cette innovation est 
mise en lumiere par le nom donne a la traduction chinoise 
du Vinaya des Dharmaguptaka : Sseujen Uu signifie (da 
Regie en quatre parties ». 

Le schema ci-dessus du Canon des Dharmaguptaka est 
emprunte au Vinaya de cette secteF II est possible de 


suiv. 
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nioiitr6r que cc Canon a subi cortaines modifications, poste- 
rieurement a la redaction de la « Regie en qiiatre parties 
Nous possedons, en effet, dans la preface dun des dgarna 
traduits en chinois, Tinventaire d'un Canon qui ne pent etre 
que celui des Dharmaguptaka et qui presente neanmoins 
des differences importantes avec celui qui est decrit dans le 
Sseu/en liu. 

Le Tch’anrj a-han' est la traduction cliinoise d’un Dirgha- 
agama dont la provenance exactc n’a pas encore cte deter- 
minee. La preface donne la composition du Canon auquel 
appartient cet * 

Vinaya-pitaka en quatre parties et dix recitations. 

Abhidharma-pitaka en quatre parties et cinq recitations. 
Sutra-pitaka comprcnant quatre dgama. 

La serie des [jltaka commence par le Vinaya et cette 
Corbeille est en quatre parties. Ces deux traits caracterisent 
le Canon des Dharmaguptaka. Le Tcliang a-han pourrait 
done etre la traduction chinoise d’un des agama de la secte 
Dharmaguptaka. Nous avons deja signals 1 importance de 
Cette secte en Chine ; il n’y aurait pas lieu d etre snrpris si 
r unique Dirgha- agama traduit en chinois avait ete emprunt^ 
au Canon des Dharmaguptaka. 

La traduction chinoise du Tcli'ang a-han est due a la 
collaboration de Buddhayasas et de Tchou Fo-nien pendant 
les annees 41^ et 413. Dans le meine temps% ces deux 
hommes firent paraitre le Sseu fan Hit ou Vinaya des 
Dharmaguptaka. Publics par les mcmes personnes, Vinaya 
et dgama appartiennent probablemeiit au* Canon de lameme 
Ecole et cette probabilitC apparait voisine de la certitude 
quand on sait comment travaillaient Buddhayasas et Tchou 
Fo-nien. 

1. Tripit., 6d. T5k. XII, 9. ’ . , 

g. Bn 410, d’apr&s certaiaes sources; entre 408 et 41.S, suivant dautres. 

(Cf. P. C. Bagohi, p. g0.9-g04.) La seoonde tradition est la plus vraisemblable. 
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Budclhayasas, sramana du Ki-pin, expliquait {±{ le texte 
que Fo-nicn, originaire de Leang-tcheou, redigeait en chi- 
nois. Finalement, la traduction etait revisee et corrigee par 
un lettre chinois’. Une oeuvre comme le Tch'any a-han 
dtait due a la collaboration de trois personnes. 

Le chinois etant tres different des langues indo-aryennes, 
on avait recours a des religieux indiens qualifies pour inter- 
preter les textes originaux, et, aubesoin, pour le‘s parapbraser. 
Si Buddhayasas fut juge digne d’expliquer le Sseu fen liu 
et le Tch’ang a-han, ces deux textes devaient, par 
consequent, faire partie d’un Canon unique, celui de la secte 
a laquelle appartenait ce religieux. 

Ce fait admis, il en decoule des consequences qui ne se 
. contredisent qu'en apparence. Le recit du Premier Concile 
dans le Vinaya des Dharmaguptaka suppose un Canon 
different de celui qui est decrit dans la Preface du Tch’ang 
a-han, Ce sont deux Canons d’une m^me secte considerde 
a deux moments successifs de son histoire. On a dej&, yu , 
que, dans plusieurs Ecoles, le nombre des agama ou 
nikdya etait passe de cinq a quatre et celui des pitaka de 
trois a quatre. Des transformations analogues s'observent 
dans le Canon des Dharmaguptaka. Les sections, qui etaient 
primitivement au nombre de cinq dans chacune des trois 
, Corbeilles du Canon des liaimavata, se sont peu a pen 
reduites a quatre' dans la branche Dharmaguptaka : tout 
d’abord, c'est le "Vinaya qui, en perdant sa mdirkd, devient 
un traite en quatre parties; plus tard, le meme plan se 
generalise dans les trois Corbeilles et Ton trouve egaleraent 
un Abhidharraa-pitaka en quatre parties et un Sutra-pitaka 
comprenant quatre agama. Cette unification 6tait realisee 
anterieurement a la redaction de la Preface du Tch’ang 
a-han, c'est-a-dire avant 413. 

II reste une difficulte assez serieuse. On congoit qu’apres 
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1. Preface da Tch'ang a-han. 
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une refonte de TAbhidharma, les matieres de cepitaka aient 
pu etre distributes dans un cadre plus restreint; mais 
comment expliquer qu’un des cinq dgama anciens ait 
disparu? Sur ce point, la Preface du Tcliang a-hati est 
categorique; elle enumtre seulement quatre dgama : 
Ekottara, Madhyarna, Samyukta et Dirgha. Force est bien 
d’admettre que le Ksudraka a disparu. II n’est peut-etre pas 
impossible de le retrouver. 

La Relation sur la duree de la loi enoncee par le grand 
Arhai Nandimitra est, nous I’avons vu, un texte sacrt du 
Grand Vebicule qui se rattache a la tradition de I'Ecole 
Dharmaguptaka. Les Ecritures y sent classees comme suit. 
Tout d'abord, un Bodhisattva-pitaka formt lui-meme d’un 
recueil de suii'a, d’un Vinaya et d’un Abhidharma apparte- 
nant tons au Grand Vebicule. Puis, trois autres Corbeilles 
appelees ^ravaka-pitaka, parce qu’elles correspondent aux 
trois pit, aka du Petit Vebicule, a savoir : 1°) Siitra-pitaka 
comprenant cinq dgama : Dirgha, Madhyarna, Ekottara, 
Samyukta, Ksudraka; 2°) Vinaya-pitaka en quatre parties : 
Bhiksu-pratimoksa, Bhiksuni-pratimoksa, Siitravibhailga, 

■ Ekottara ; 3°) Abhidharma-pitaka avec les divisions tradi- 
^ - tionnelles dans I’Ecole Dharmaguptaka (Samgraba, Six 
Questions, Correspondances, etc...) auxquelles s’ajoutent 
un « Eloge en guirlande des Naissances anterieures » (Jata- 
kamala) et I’Eloge en guirlande des Pratyekabuddha 
(Pratyekabuddhamala’ ?). 

On observe avant tout une innovation capitate : un 
■ 1" nouveau pitaka, celui des Bodhisattva, s’ajoute aux trois 
anciennes Corbeilles. 11 serait sans doute abusif de ne voir 
,ici qu’une manifestation de la tendance a grouper les textes 
‘ par quatre. Forme lui-m6me d’un recueil de Sutra, d’un 
, Vinaya et d’un Abhidharma, le Bodbisattva-pitaka balance 
' k lui seul les trois ^ravaka-pitaka. Son importance se 

1, Les seise Arhat, p. 20. 
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justifie par ramplenr du mouvement mahayaniste : il 
represente la nouvelle Loi qui complete I’ancienne sans 
rabolir. 

Un autre trait remarquable du Canon decrit dans la 
Relation cie Nandimitra est que la Collection des Jdtaka, 
qui, dans la plupart des Canons, est une piece essentielle du 
Ksudraka-agama, en est ici detachee et fait partie de 
TAbhidharma-pitaka. Le cinquieme dgama est done, pour 
ainsi parler, en decomposition. Ses elements se dispersent 
et quelques-uns des plus importants sont attires par TAbhi- 
dharma qui est, ne Toublions pas, le prolongement du 
Stitra-pitaka. Ce proces devait logiquement aboutir a la 
fusion de T Abhidharma et du Ksudraka-agama. Pour I’aiiteur 
de la Preface du Tdiang a-han, la transformation est 
achevee: iln'existeplus que quatre dgama \ le Ksudraka est 
completement resorb6. De meme, dans le Commentaire du 
Bmhmajdlasutta en pali, le Khuddaka-nikaya est rattach^ 
a FAbhidharma^sous le nom de Kbuddaka-gantha. 

Bien qu’il appartienne certainement a une secte maha- 
yaniste, le Canon decrit dans la Relation de Nandimiira 
se classe done, certains egards, dans une position interme- 
diaire entreles Canons decrits dans le Sseufen liu et dans 
la Preface du Tch'ang a-han qui sont deux Collections du 
Petit Vehicule. La raison s'en laisse aisement deviner. Pour 
les adeptes du Grand Vehicule, la partie essentielle du 
Canon est le Bodhisattva-pitaka ; e'est elle qui se developpe 
et s’enrichit sans cesse. Les ^ravaka-pitakasontau contraire 
negliges; ils ont ainsi plus de cliances de conserver certains 
traits relativcment archaiques. 

Ensoinme, la tendance a former des tetrades se manifeste 
inegalcment dans les redactions successives du Canon Dhar- 
maguptaka. Le mouvement s’amorce dans le Sseu fen liu 
par la suppression de Tancienne Matrka, ce qui a pour effet 
dereduire a quatre le nombre des divisions duVinaya. Mais 
le cinquieme dgama tarde davantage a disparaitre : dans la 
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Relation de Nandimitra, il semble deja condamne ; la 
Preface du T'cliang a-han Tomet completement et divise 
egalement en qiiatre la Corbeille de FAbhidharma. Le 
tableau suivant fait ressortir les phases principales de cette 
transformation : 


Canon des Haimavata : 


Canon des Dharmaguptaka : 
(d’apres le Sseufen liu). 


Fraction mahayaniste de I’E- 
cole Dharmaguptaka {Re- 
lation de Nandi mitra). 


Fraction hinayfmiste de FK- 
cole Dharmaguptaka {Pre- 
face du TcKang a-han). 


Satra-pitaka en cinq divi- 
sions. 

Vinaya-pitaka en cinq divi- 
sions. 

Abhidharma-pitaka en cinq 
divisions. 

Vinaya-pitaka en quatre di- 
visions. 

Sutra-pitaka en cinq divi- 
sions. 

Abhidharma-pitaka en cinq- 
divisions. 

Bodhisattva-pitiika 

Sravaka-pilaka : 

Sutra en cinq divisions. 

Vinaya en quatre divisions. 

Abhidharma (? divisions). 

Sutra-pitaka en quatre divi- 
sions. 

Vinaya-pitaka en quatre di- 
visions. 

Abhidharma-pitaka en qua- 
tre divisions. 


' Quand on connaitra mieux. FAbhidharma, on apercevra 
sans doute que la division bji’ quatre sections marque un 
moment important dan^ Fhistoir^de cette Corbeille. ((Dhar- 
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makirti, ecrit M. Stclierbatsky, fut Tauteur de sept traites 
logiques... Ce chiffre de sept traites pliilosophiques, dont 
Tun fondamental et six supplementaires, semble indiquer 
que Dharmakirti pretendait a supplanter par ses oeuvres 
les traites philosophiques (abhidharma) du Bouddhisme 
primitif, car les 6coles du Hinayana possedaient aussi, 
chacune, sept traites philosophiques, dont Tun principal, 
exposant le corps de la doctrine, et six denommes «six 
pieds )), supplementaires' ». Le nom de pada « pied » 
applique aux traites philosophiques ne rappelle-t-il pas le 
temps oh ces traites etaient au nombre de quatre? On sait 
que pdrfa designe souvent un quar tier, la quatrieme partie 
du tout’. La division de T Abhidharma en quatre parties, qui 
nous etait deja connue par la Preface du TcKang a-han, a 
done pu etre, a certaine epoque, un trait commun a divers 
Canons. 

On aurait tort, d’ailleurs, de se representer la croyance a 
la valeur mystique du nombre quatre comme un phenomene 
general, ayant determine une sorte d’engouement dans toutes 
les sectes bouddhiques. En raison de son anciennete, la 
quintuple division dut garder des partisans dans les milieux 
conservateurs et I’attachement au pass6 parait meme avoir 
provoqu6 une reaction assez vive contre les tendances 
nouvelles. Qu'on note, par exemple, dans le Vinaya des 
Mahasamghika, divise en cinq parties, le retour frequent du 
nombre cinq®. Cette insistance n’est-elle pas Tindice d’un 
parti pris? L'Ecole Mahasamghika parait avoir conserve 
longtemps une preference pour la classification par cinq, 
car Hiuan-tsang rapporte que ies Ecritures de cette secte 
coraprennent cinq pitaka : Sutra-pitaka, Vinaya-pitaka, 


1, La Theorie de la Connaissance et la Logique ahes les Bouddkistes- tat 
di/s, trad, fran^aise, Annales du Mus^e Guimet, t. XXXVI, p. 3. 

2 Dans le m6me ordre d’id^es, rappelona que la Grammaire de Hem? 
candra est divis6e en quatre pdda. 

3. Cf. supra, p. 215 et suiv," 




LE CANON 361 

Abhidharma-pitaka, Saijiyukta-pitaka, Dharani-pitaka ' . 

II faut sans doute se garder d'attribuer trop d’importance 
aux speculations sur la valeur mystique des nombres. 
D'autres facteurs ont pu determiner le nombre des pitaka . 
II n’en reste pas moins que, du moment od Ton admettait 
plus de trois Corbeilles, des terraes comine Sainyukta-pitaka 
ou Bodhisattva-pitaka etaient assez vagues pour qu'on pdt 
y inclure des textes de toute categorie. Les considerations 
numeriques ont done pu avoir une influence decisive sur le 
choix entre une serie de quatre ou de cinq Corbeilles. 

Des innovations comme la creation d'un Bodhisattva- 
pitaka pouvaient meme se concilier avec la triple division 
du Canon. Ainsi le Ta pel king\ Men qMevidemment ma- 
hayaniste, ne connait que trois Corbeilles : ^ravaka-pitaka, 
qui correspond apparemment aux anciennes Corbeilles 
Pratyekabuddha-pitaka et Bodhisattva-pitaka, dont nous 
ignorons le contenu. A ce cadre restreint et numeriquement 
archaique s'oppose la division en huit Corbeilles qui carac- 
tdrise le Canon dont faisait partie le P'ousa tchou tai king^. 
Resolument novateurs, les compilateurs de ce Canon parais- 
sent avoir rencheri sur la quadruple division qui etait en 
usage dans certaines sectes : ils ont cre6 deux tMrades de 
Corbeilles. 


Si rapide, si incomplet quhl soit, cet expose des Canons 
mahayanistes laisse du moins apercevoir Tinsuffisance des 
theories qui ont pr^valu jusqu'ici dans la science europeenne. 
On s’est long temps repr^sent^ le Grand V6hicule comme 
une Ecole unique qui se serait d’abord developp6e dans les 
regions du Nord-Ouest de Tlnde, d’od elle se serait r^pandue 
en Asie Centrale et en Extreme-Orient. Ce serait une 
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subdivision du <(Bouddhisrae du Nord«. Mais le pri^endu 
« Bouddhisrne du Nord » n’est qu'iine expression geogra- 
phique. Tl apparait dejiiaux esprits avertis, corarne une gerbe 
de sectes tres diverses orientees vers le Nord, TEst ou 
rOuest, et void qu’en y regardant mieux diaqne secte se 
resout a son tour en deux parties distinctes : Tune nialifiya- 
niste, I’autre h'lnayaniste. Sans doute, on ne saurait nier 
I’existence d'aspirations, de grands dogmes communs a 
toutes les fractions maliayanistes ; mais ces tendances 
convergentes ne doivent pas faire meconnaitre i'eloignement 
des groupes originels. Uanalyse des Canons nous Ta r^vele : 
il n’y a pas eu seulement un Grand Vdiicule issu de I'Ecole 
Sarvastivadin ; on peut aussi parler, jusqu’a un certain 
point, d’un mahayanisme dharmaguptaka, d'un mahaya- 
nisme mahdsdmgkika, etc... Cette constatation, outre son 
evident interet historique, a I’avantage de permettre, sur 
bien des points, une interpretation nouvelle et plus exacte 
des documents et des faits. 

Rendant corapte en 1920 de Touvrage de N. J, Krom et 
T.van Erp surBarabudur, M. Finot 6crivait Asuisle Bulletin 
de VEcole frangaise d’E^trSme-Orie/it^ mU opinion cou- 
rante veut que ce bouddhisrne (celui de Barabudur) soit 
ceiui des Mula-Sarvastivadins et elle s’appuie sur le tdmoi- 
gnage de Yi-tsing, qui pretend que dans les lies du Sud le 
Mala-sarvastivada-nikfiya est adopte a peu pres partout 
{Record^ p. 10). Or tous les faits connus contredisent cette 
assertion : ce n'est pas le Hinayana des Mula-sarvastivadins 
ou d’uiie autre dcole qui dominait dans ces pays : c’etait le 
Mahayana. Le raeine Yi-tsing, parlant du Champa, d6clare, 
dans les termes les plus precis, que les bouddhistes de ce 
pays appartiennent en majorite au Sammiti-nikaya, un petit 
nombre au Sarvastivada {ibid,, p. 12). Ces deux ecoies font 
partie du Hinayana : or s’il estun fait bien 6tabli, c'est que 
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le bouddhisine du Champa etait celui du Maliayfiua ; tons 
les temoignages epigraphiques coucordent a cet egard, » 

La contradiction entre les temoignages de Yi-tsing et 
Tepigrapliie n’est qu’apparente. Rile semble inexplicable 
aiissi longtemps qii’on fait duMahayana une dix-neuvieine 
secte, etrangere an dix-imit sectes hinayanistes. Mais touto 
difficult^ disparait du moment ou Ton admet Texistence 
d’un mahayanisine sarvdstwddin et d’nn raahayanisme 
samimtli/a, c'est-a-dire de fractions dont le Canon 6tait 
form6 d’une ou plusieurs Corbeillcs conformes a la doc- 
' trine du Grand Vehicule et de plusieurs ^ruvaka-pitaka 
appartenant en propre aux Mulasarvastivadin ou aux Sam- 
mitlyab 

D’autres temoignages des pelerins cliinois, qui semblaient 
incompr6hensibles, sont desormais susceptibles d’une inter- 
pretation correcte. Hiuan-tsang, au cliapitre xr de ses 
M^moires, rapporte des informations qu’il a recueillies sur 
Ceylan. Desireux d'en utiliser un fragment, M. Sylvain 
L6vi et Rd. Chavannes se sont heurt6s a ce quhls appellent 
((des difficultes veritablement desesperees* ». Hiuan-tsang 
commence par rappeler que le Bouddhisme fut introduit 'h 
Ceylan par Mahendra. (( Des lors, on y pratiqua une foi sin- 
cere; il s'y trouvait des centaines (edition deCoree; une 
centaine, d'apr^s les autres Editions} de convents, et vingt 
milliers de moines< Tons seconformaient aux regies de rccole 
Chang-tso (Sthavira) du Grand V(3liicule. Deux cents ans 
apres la venue de la religion bouddhique, chacun s arrogeant 
le droit de fonder une secte speckle, il se constitna deux 
ecoles : la premiere se nomme REcole qui demeure dans le 

1. Les differences constaWes entre la traduction plastique de certaines 16- 
gendes sculpt6es a Barabudur et la version scripturaire des mfirnes aaadana 
dans le V^'inaya des Mulasarvastivadin ne saurait faire obstacle a cette in- 
terpretation. Les variantes peuvent Stre dues k I’imagination de I’artiste. ■ 
D’autre part, le folklore d'une secte. est' une matifere instable et un mSme 
Canon pouvait contenir deux versions k^tinbtes d’une mSme liiatoire. 

2. Les seise Arhat, p, 47. 
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Mo-ho-p’i-ho-lo (Mahavihara-vasin) ; elle rejette le Grand 
Vehicule et pratique la petite doctrine; la seconde s’appelle 
FEcole qui demeure dans le A-pa-ya-k’i-li (Abliayagiri- 
vasin) ; dans son dtude elle reunit les deux Vehicules et 
developpe grandement les trois Corbeilles. » Sylvain Levi 
et Chavannes font suivre ce passage du commentaire sui- 
vant : « Tout le inonde sait que Tecole des Sthavira n’a rien 
de commun avec le Grand Vehicule; I'expression qu’on 
rencontre dans les M&moires : « lAcole Chang-tso du Grand 
Vehicule)) est done inexplicable et inintelligible. » II n'y a 
rien d’inintelligible : Hiuan-tsang admettait, a tort ou a 
raison, que le Bouddhisme avait d’abord ete represente a 
Ceylan par une fraction mahayaniste de la secte Sthavira ^ . 
Au surplus, cette interpretation est nettement confirmee 
par le contexte : hauteur specific, en efiet, que la secte est 
actuellement divisee en deux groupes, I’Ecole du Mahavihara, 
qui rejette le grand Vehicule, et celle de TAbhayagiri, qui 
r6unit les deux Vehicules’. 

Enfin, Paramartha 6numere dans son commentaire sur le 
Samayabheda' un certain nombre de sutra du Grand Vehi- 
cule qui appartiennent en m6me temps a la secte Mahasam- 

X. L’existence d’une fraction mahayaniste de la secte Sthavira est encore 
susceptible d'expliquer un fait troublant de I'histoire des Canons boud- 
dhiques en Chine, On sait (cf. Pelliot, dans J. Asiatique, 1923, I, 162, et 
Pr. Ch, Bagchi, Canon bouildhique en Chine, p. 407) que deux ouvrages, 
aujourd’hui perdus, furent traduits en chinois, entre 483 et 486, par un reli- 
gieux des Pays Oocidentanx dpnt le surnom : Mahayana ne pouvait s’appli- 
quer qu'a un adepte du Grand VPhioule. L'un de ces ouvrages avait pour 
titre T’a-pi-li Uu, o’est-k-dire Vinaya des Sthavira. 11 s’agissait peut-6tre 
du Vinaya oompris dans le Canon des Sthavira mahayanistes. 

2. Les variantes que prPsentent le Che kia fang tche et la Vie de Hiuan- 

tsang ne prouvent rien centre le tpmoignage de ee dernier; ces deux textes 
dCrivent ici des AUmoires et ils ne sauraient permettre d’Ctablir que le 
voyageur chinois n’a pas voulu dire ce qu'il a dit si nettement. D’ailleurs, 
les Memoires de Hiuan-tsang signalent dans divers royaumes indiens des 
« religieux de I’dcole Sthavira qui se rattache au Grand Vehicule » (trad. 
St. Julien, II, p. 92, 140, 154, 165. Cf. Watters, On Yuan Chcaang, II, p. 188, 
198, 234, 241, .258). , ' • 

3. Citation BukkySdaijii, p. 2619, of. Rahder, DaiabhumikasUtra, p. xxviii. 
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ghika : Avatamsalm, Nirvana, ^rHmdlddevisimhandda , etf. 
Allons-nous pretendre quo Paramartliii se Irompe ii sou 
tour, quo I’Ecole Mahrisarugliika est une secte du Petit Velii- 
cule et que les textes mahayanistes lui sont, par consequeiit, 
strangers ? Mieux vaut ovidemment reiioncer a une theorio 
qui nous met sans cesse en conflit avec les meilleures 
autorit^s. 



CONCLUSION 


Dans son commentaire siir YAvalaTnbana-sutra\ le 
patriarchechinois Tsong mi distingue cinq Vehicules : celui 
des homines, des dieux, des Auditeurs, des Pratyekabuddlia 
et des Bodhisattva. Cliacun de ces Vehicules conduit ceux 
qui hutilisent a des biits plus ou moins lointains. Le 
« Vehicule des hommes » fait ddpasser les trois mauvais 
sejoLirs : enters, sejour des preta, condition animale, et fait 
parvenir a la condition humaine, Le « Vehicule des dieux n 
fait atteindre au inonde supraterrestre. Le a Vehicule des 
Auditeurs » et celui des Pratyekabuddha font depasser les 
trois mondes et atteindre a la condition d’Arhat ou de 
Pratyekabuddha, c'est-^-dire au nircdna avec ou sans 
r^sidus*. Enfin, le « Vehicule des Bodhisattva)) conduit 
^ V Anuttara-bodlii, qui estPautre rive du Grand Parinir- 
vdna\ 

1. Nanjio, ix® 1601 ; Tripit. 6d. T6k., XXX, 4, p. 2 a, col. 11. 

2. 11 semble que le Pratyekabuddha ait 6t6 con^u sur le modfele de I’Arhat 
du Petit Vehicule. 

3. Rien ne permet de dire exactement h quelle 6poque le mot nircana 
entre dans I’usage religieux. Nous croyons que, s'il 6tait employe pendant 
la premifere periode, il etait alors synonyme de brahmaloka. Pour I’identite 
brahma = nirodna, of. Seuart, Album Kern, p. 104. M, Stcherbatsky [The 
conception of Buddhist Nirod^a, p. 4, note 1) affirme que oette tendance ne 
vaut que pour le nirvana mahayaniste. Nous oroyons plutdt que le Maha- 
yana reproduit sur ce point la Ihfese du Bouddhisrae primitif. M. Stcher- 
batsky lui-meme semble tout prfes de I'admettre en d’autres parties du 
m6me ouvrage lorsqu’il eorit tp, -^1) : MahSyanistio tendanoy seems to 
have manifested itself very early Ip "the Buddhist schools, » 
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Le « Veliiciile des Bodhisattva « est ce qu'oii nomme 
habituelleinent Mahayana ou « Grand Veliicule w. Le 
(( Yehicule des Auditeurs » et celui des Pratyekal)uddha 
correspondent an Hinayana ou ((Petit V^hicule ». Les 
deux autres n’ont pas dc noms dans notre terminologie 
courante, parce que la science europ<3emie les a facheuse- 
ment neglig(3S. 

On admet a bon droit que le Hiiumina est anterieur au 
Mahayana, mais la plupart des auteurs confondent Petit 
Veliicule et Bouddhisme primitif. II convient au contraire 
de separer nettement ces deux notions. Le Canon des Tiiera, 
qui est le mieux connu des Canons hinayanistes, est tres 
loin des origines. Aucune collection de textes sacres n’a ete 
conserv^e sans alteration et c’est pourquoi le Bouddhisme 
primitif est encore si mal connu. 

II est probable que, pendant la p(5riode la plus ancienne; 
celle qui s’etend au moins jusqu’a la fin du rfegne d’Asoka, 
svarga et brahmaloka sont des termes synonymes. Parvenir 
au sejour celeste, au monde de Brahma, tel 6tait le but du 
fidele, II y parvenait d’abord en observant les defenses, puis 
en pratiquant les actes excellents et la meditation correcte, 
c’est-a-dire grace aux deux Vehicules des hommes et des 
dieux, Plustard seulement, on a imaging des buts toujours 
plus recules : Niraaria, avec ou sans r^sidus, Anuttara- 
bodhi, qu'on atteignait en empruntant des Vehicules plus 
puissants. Je propose d’ap peter Bouddhisme primaire ou 
primitif celui des deux premiers Vehicules de Tseng mi ; 
Bouddhisme secondaire celui des deux Vehicules suivants 
habit Liellement confondus sous le nom de Hinayana; enfin 
Bouddhisme tertiaire celui des Bodhisattva, e’est-a-dire le 
Mahayana. 

On objectera peut~etre que, des la premifere periode, le 
svci/‘ga n’a pas dd etre congu de la mfeme maniere par tons 
les fideles : certains imaginaient sans doute un sejour 
analogue a la residence d’un grand roi, tandis que desesprits 
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plus eleves se representaient un 6tat de paix et de contf^nte- 
ment inelfable. Ces differences ne sent point particuliefos 
au Bouddhisme primitif. On en observe du merne genre 
dans le Bouddhisme de toutes les epoques et en gdncral da, ns 
toute religion iin peu epuree. 

D’ailleurs la plus ancicnne my thologie boiiddhique oonnait 
des etres intermediaires entre Bralima, le sonverain des 
dieux, et la multitude des homines. Ce sont iiotarament les 
yaksa, qui habitent les lieux eleves et ratmosphere, et 
parmi lesquels on fait parfois figurer Iiidra lui-meme’, Le 
Vehicule qui permet de depasser la condition humaine ne 
conduit done pas necessairement tons les fideles au meme 
point. L’ union avec Brahma est le but auqnel tendent les 
natures d elite. De cet ideal, I’experience mystique et la 
speculation metaphysique ont imi par degager le dogme du 
airodna absolu. 

En opposition avec la doctrine archaique des Mahasam- 
ghika et des Vatsiputrlya, qui pr^chent la survie dans le 
nirvdna, un nouveau systeme se propage qui proclame 
rimperinanence de i’ame et la conduit, non plus a 1 apaise- 
ment dans 1’ Absolu, mais a rextinction dans le Neant. C'est 
la doctrine cpii prevaut dans la majorite des Canons 
hinayanistes. 

Le Bouddhisme primitif etait une religion de joie, de 
bienveillance a Tegard de tons les etres, qui promettait a ses 
tkleles la felicite du soarga. Le Bouddhisme secondaire se 
propose un ideal d’impassibilite et d’indifference ; le but est 
I’andantissement dans le nirvana. Dans I’ancienne doctrine 
le sensible et humain Ananda etait le Saint par excellence. 
L'Arhat detachd de tout est le type du saint nouveau. Jadis, 

1, Sakka, dans le Canon pali, est souvent appeld yakkha. Cf. Jdtaka, 
ly, 4 ; Majjhima nikaya, I, g53, etc.. A oe stade, les dem ne sont que des 
yaksa superieurs et le Bouddhisme ne s ecarte pas sensiblement du Jai- 
nisme qui pr^voit pout Vhomme vertueux la renaissance dans la condition 
de yak^d. 
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sramaiia et maitres de maison etaieiit etroitemeut solidaires ; 
ils communiaient dansles fetes oil se reformait leMabasam- 
gha. A present, I'elite vit ii part; le clerc s’eciirte dn laic; la 
commiinaute est brisec et dans \Qsamgha, qiii ne comprend 
plus que les inoines, se developpe un esprit hautain, 
particulariste, favorable aux chicanes des casuistes et aux 
controverses des metapliysiciens, Monaeliisme aristocratii juc 
et nihilisme athee caracterisent le Bouddhisme secondaireb 

Cette doctrine, pen faite pour satisfaire la masse des 
fideles, provoqna une reaction d’ou sortit le Bouddhisme 
tertiaire ou Mahayana. On croit de nouveau a la survie dans 
le nirmtia. Les ancionnes vortus relleurisscnt : riiumilite, 
Tamour des faibles, le zelo apostolique. La perfection sterile 
de TArhat est dedaignee ; on ne se hate plus d’entrer dans 
le nirvana. L’imagination populaire se reveille ; I’icono- 
graphie et la liturgie s’enrichissciit; le pantheon se repeuple. 
Les aspirations rcligieuses eomprimees par la seche doctrine 
hlnayaniste se manifestent librement. La speculation philo- 
sophique atteint son plus haut developpernent dans les 
Ecoles Vijaanavada et Sunyavada, tandis que le renouveaii 
do la magie aboutit aux excentrieites du tantrismeC 

En opposant, comme on le fait id, Bouddhisme primitif 
et Petit Vehiculo, on s’ecarte sans doute des opinions 
re(;ues. Neanmoins, cette theorie doit beaucoup aux re- 
cherches de MinayelT, de M. L. de La Vallee Poussin et de 
M.- IL Senart. Le premier a bien vli que ledogme de TArhat 
est etranger ail Bouddhisme le plus ancienb M. de La Vallee 

1. C'est dans I'^cole des Sthavira que les tendances nouvelles s’afflrmferent 
avt'c le plus de vigueur. D’autres sectes conservferent longtemps certains 
dognies de la doctrine primitive : Mahasanighika et Saininitiya continuerent 
d'admetlre I’existeuce du inoi ; d’apres les Sarvastivadin, il est impossible 
de dire avec certitude que les quatre fruits s'obtiennent uniquetnent sous 
I'habit de iramana. Aiusi se perpdtuaient dans certains groupes des thfeses 
favorables au renonveau mahayaniste. 

2. Cf. Les Vidydrdja, contribution d Vtiistoire de la magie dans les sectes 
mahaganisies, B.E.F.E.-O., XXIII, p. 301. 

3. Reaherch^s stir le Bouddhisme^ trad, framj., p. 216-818. 
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Poussin a prouve qu’avant cle croire au nir-odria-xvoAmt, on 
avail cru au ;i//-oci7ia-iminortalite’, M. Seimrt a mis on 
lumiere I'importance cle la notion du srarga dans les 
Insoriptions d’Asoka’. 

On in’objectc que, des Tepoque la plus ancienne, les clercs 
croyaient au nirrcina et que I’Empereur Asoka parle 
uniquement du suarga, parce qu’il s’adresso non aux 
religieux, raais aux laics. Ces allinnations ne rcposent sur 
aucune donnee certaine. « Les appels d’ Asoka vont a tout 
son peuple, a la masse des hommesb » II est un des plus 
nobles esprits de son epoque ; son intelligence et son coour 
sont a la hauteur des doctrines les plus epurdes. Si les 
Bouddhistes do son temps avaient cru a un nircana supe- 
rieur au soarga, il aurait preche le nirvana''. 

La theorie des trois etats du Bouddhisme telle qu’on vient 
de la resumer s’estdegagee pen a peu de plusieurs monogra- 
phies portant sur diverses series de textes : Recits de la fin 
du Buddba, Chroniques du regne cVAsoka', Relations du 
Premier Concile. Chacune de ces series est assez riche; elles 
traitent de sujets assez varies; assez d’epoques y ont marque 
leurs empreintes pour qu’on en puisse degager des conclu- 
sions generates. 

Apres avoir indique a grands traits comment on pent se 
representer le developpement de la religion bouddhique, il 
reste k situer dans ce cadre les principaux rdsultats do 
I’etude du Premier Concile. 
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Pour ({iiicoiiqiie etudie la litteratiiro boucldhiquc telle 
qu'elle se prcsente dans les Canons, chaque secto apparait 
snrtout comrne iin ordre monacal gardien d’un systeme 
philosophique. C’est pourquoi certains auteurs en vicnnent 
a refuser au Bouddliisine tons les caracteres d’une religion. 
C’est la sans doute une erreiir grave. Le Vinaya ot 
rAbhirlharma, malgr«3 leurs dimensions imposanteSj no 
doivent pas nous cacher les elements anciens et fondamen- 
taux. Le bouddhisine fut, des le principe, ime religion et, 
eomine tel, il possedait un calendrier et des fetes, une 
mytliologie et une cosmologie. Ces elements es.sentiels 
permettent seuls d’expliquer son succes et le developpement 
ulterieur de I’Ordre et de la Doctrine. Pour fleurir et 
fructifier, I'arbre dut d’abord s’enfoncer profondement dans 
le sol, c’est-a-dire dans les couches populaires. 

Une religion naissante s’organise tou jours autour d’un 
culte et, dans le culte, les fetes sent probablement 
I’essentiel. Celles-ci sont des ensembles rituels destines a 
maintenir on a retablir I’ordre cosmique et social. Elies 
supposent des representations collectives du temps, du 
inonde, de la societe. A chacune d’ellos correspond un r6cit 
inythique ou Ugendaire qui explique les origines de la fete 
par les actes d’un dieu ou d’un heros. Pour employer un 
terme indien, I’essentiel dans le Bouddliisine c’cst le 
Dliarma, c’est-a-dire ce qui maintient I’ordre cosmique et 
social. En revendiquant pour le culte la primaute, nous ne 
faisons que proclamer la priorite du Dharma, c’est-a-dire de 
la Loi religieuse non encore distincte de la Loi morale. On 
ne saurait done s’etonner quo le mot Dharma ait pu desi- 
gner d’abord I’ensemble des textes sacres et que, suivant les 
vues exposees au chapitro v, le Code moral ou Vinaya, puis 
la Somme philosophique ou Abhidharma se soient tardive- 
men t differencies au sein du Dharma primitif. 

Les Relations du Premier Concile sont des documents de 
premier or.dre pour I’etude du Bouddhisine primitif, parce 
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qu’elles eclairent la nature et la fonction des deux grandes 
fetes annuelles. L’Eglise se devcloppa d’abord dans un pays 
ou le rythme des saisons est produit par raUernaiice de la 
mousson -secbe et de la monsson pluvieuse. Dans ranneo 
agricole, de memo que dans Tannee religieuse, les deux 
dates critiijues sent le commencement et la fin des pluics. 
A ces dates correspondent deux fetes clestinees a creer un 
ordre nouveau en provoquant le renversement de la mousson 
et en mettant la societe en harmonie avec la nature. A 
chaquc saison correspond en elTet un ctat particulier du 
groLipe social. Pendant les pluies, les voyages sont presque 
impossibles ; les errants doivent cherclier une demeure fixe, 
et les sedentaires ne s’eloignent guere des liabitations. Le 
varsa est marque par une retraction et la saison secbe par une 
expansion des groupes humains. Ces influences s’exei\‘ant sur 
Thomme de temps immemorial, les fetes bouddhiques du 
debut et de la fin des pluies sont probablenient Ic prolon- 
gement de tres anciennes fetes saisonnieres fort anterieurcs 
a Sakyamuni. 

Dans les premiers siecles de bEglise, les religieux etaient 
errants pendant la plus grande partie de I’annee; ils n’occu- 
paient obligatoirement des demeures fixes que pendant la 
saison des pluies. Leur vie dtait etroiteraent accordee an 
rythme de la vie paysaiirie. Du jour ou les moines eurent 
des vihdra permanents, le debut et la fin des pluies perdirent 
pour eux de leur importance. La solennite des fetes saison- 
nibres apparait ainsi corame un legs du Boudclhisme primitif. 
Elle caract6rise une 6poque ofi les religieux etaient encore 
alternativement errants et sddentaires. 

Des lors, il est possible d’isoler les anciens thfemes autour 
desquels se sont constitutes les Relations du Premier Concile. 
On raconta d’abord comment, apres la mort du Buddha, ses 
disciples avaient passe a Rajagrha la premiere saison des 
pluies : convocation a Rajagpha detous les fideles, y compris 
ceux qui vivent dang les rtgions supraterrestres ; mort de 
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Gavampati, caiisee en apparence par I’annonce de la fin du 
maitre, inais qui est en realite Tequivalent mythique d un an- 
cien rite destine a provoquer la premiere pluie. Pendant la sai- 
son pliivieuse, les religieux prechent la Loi aux'devots qui leur 
apportent des ollrandes. Enfin la cloture du varsa est marquee 
par une ceremonie de purification. Ananda, le Gautamide, 
se d^voiie pour le salut de tousj/LU-i acte d accusation est 
dresse par lequel on le charge de fautes diverses ; ii s’incline, 
est chasse, el la cornmunaute entiere est ainsi purifiee de ses 
souillures. A ce stade, la Relation du premier vcn so, est une 
sorte di’cwadclna ou recit legcndaire. Destine a expliquer 
Torigine des deux grandes fetes du debut et de la fin des 
pluies par ce qui s’est passe jadis aux premiers temps de 
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Cettft necessite s’accroit a mesure que r%]ise, s’ctencknt 
sur uri plus vaste domaine, perd davantage son liomogeneite 
premiere. A TOuest, le Bouddhisme se modilie en s’implan- 
tant chez des populations plus profondement aryanisees. 
Tout d’abord, les influences bralimaniques modifient 
surtout les mnours et la constitution dc la commuiiaute. Le 
penchant pour rnscetisme multiplie les dranyaka, observa- 
teurs des dkutaguna. Dans les ancienncs communautes, 
I’autorite appartenait a des assemblees guidees par des 
vieillards debiles. Les brahmanes, habitues a dominer, vont 
donner des chefs a I’Lglise. Pour empecher les discordes 
(pn alTaiblissent, on codifie les Ecritures a la inanicre des 
texles vediques. Et, pour donner dc I’autorite an Canon, on 
modilie les ancienncs legendes relatives an premier varsa: 
on declare que les textes sacres ont ete colliges par un 
Concile reuni a Rajagrlia, sous la presidence de Maha- 
kasyapa. La presence a la tete de I’Assemblee de ce 
brahmano, « le premier de ceux (jui pratiquent les dJmta- 
f/una)}, indicjue que le second etat de la legende doit 
remonter a une cpo(|ue de riiistoire ecclesiastique marquee 
par la preponderance des brahmanes et des drcmyaka. 

Mais la citation des monastcres reduit pen ii pen le nombre 
et I’inlluenco des drag,yaka. L’idthil aiicien de meditation 
solitaire et de vie rude clans la jungle se plie aux neces.sites 
nouvelles. La regie egalernent so inodifie pour s’adapter a la 
vie monacale. En meme temps, Tesprit raisonneur et dialec- 
ticien, aiguise par les discussions avec les brahmanes, les 
heretiques, les Indo-grecs du Nord-Ouest, .se manifesto sous 
deux formes : un penchant pour les subtilites de la casuis- 
tique et un godt marque pour la speculation philosophique. 

Los necessites de la vie monacale et le dcveloppernent de la 
casLiistique donnent naissance au Vinaya. D’une part, le 
prdtimoksa s’amplifie par ^introduction de nouvelles deci- 
sions et rincorporation du Gommentaire; d’autre part, les 
nombreuses derogations a la regie des dhutaguna se classent 
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dans une serie de petits traites sur le vetemeiit, la noarriture, 
etc... 'LeprcUinioksa, Code moral, et la serie des dhutagrma, 
Regie disciplinaire, sont les deux poles autour desquels 
s’organise lo Vinaya. Son elaboration est genee par le 
souvenir des dernieres recommandations du Buddha, peu 
favorable a la multiplication des « defenses mincures et 
miniraes ». Get obstacle est ecarte d’un coinmun accord et 
le Vinaya finit par se constituer en Corbeille dislincte. A ce 
mouvement s'attache le nom d'Upali, qui fut probablement 
Tun des premiers docteurs de la Discipline. Apres la scission 
des Ecritures en Dhanna et Vinaya, on modi lie en conse- 
quence la Relation du Premier Concile et la recitation du 
Vinaya est attribuee a Upali. 

Transport6 au sein des monas teres, I’ancien ideal dranyaka 
ne disparait point. Bien que ne vivant plus solitaire dans 
la jungle, I’ancien yogin continue d’en imposer; ses coinpa-' 
gnons le venerent et I’imiteiit. A chaque degre de Textase 
correspond des lors, theoriquement, une categoric de reli- 
gieux et ainsi se fonde une hi^rarchie dont I’Arhat est le 
sommet. L’Arhat est le saint parvenu au nirvdnd absolu. 
Le Concile de Rajagrha devient alors une Assemblee 
qui ne comprend que des Arhat. Ka^yapa, ancien chef des 
drai^yaka et president du Concile, reste le premier des 
cinq cents Arhat, mais Ananda, qui represente un ideal 
perime, voit sa legende s’obscurcir. Le rite de purification 
collective qu’etait I’expulsion d’Ananda devient incompre- 
hensible a present que les meinbres du Concile sont des 
saints parvenus a la perfection. On imagine done que ce 
disciple fut expulse, parce qu’il n’etait pas encore Arhat. 

Cependant, fiesprit raisonneur dissout peu a peu I’ancien 
dogmatisme. Les donnees de la conscience religieuse sont 
mises en discussion I’unc apres I’autre. Tandis que les ficleles 
decertaines communautds orien tales, Mahasamghika, Vats'u 
putriya et d’autres, continuent d’admettre I’existence du 
moi et la survie dans le nirmna, d'autres se refugient dans 
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dll Buddlui; d’autres enfin, qui sont bientot les plus nombreuK 
ot finissent par I’emporter dans la majorite des sectes, 
alflrment rimpermanence des apparences et da moi et 
raneantisseinent dans le nirvana. Ces desaccords produisent 
des schismes el les controverses entre les sectes rivales font 
naitre une litterature didactique et apologeticjue qui se 
donne tan tot comme une Matrka, tantot cornme im 
Dharma superieur (Abhidliarma), tandis que rancieri 
Dliarma perd son titre et revolt rappelliition plus modeste 
de Sutrapitaka. Rt, comme pour donner plus d’autorite a 
la noLivelle Corbeille, on pretend qu’elle a ete recitee par 
le President du Concile, le Grand Ka^yapa lui-meme. 
Tandis que la compilation du Sotrapitaka, qui comprend les 
textes les plus anciens, est attribuee au plus ancien saint : 
Ananda, les Corbeilles plus recentes sont censees pro- 
mulguees par des saints nouveaux : Kasyapa et Upali. 

Plus tard, I’ideal primitif qubncarnait Ananda revenant 
en faveur dans les fractions mahayanistes, Ananda retrouve 
son ancienne popularite. On ajoute alors de nouvelles 
Corbeilles au Canon, mais on ne cherche point d’autres 
r6citants. C’est Ananda qui est charge de composer tous 
les Pitaka. 

On s’explique des lors la diversity des Relations du 
Concile, Autant de sectes ayant un Canon distinct, autant 
de recits diffbrents. Chaque Ecole entend prouver que son 
Canon remonte aux origines de r%lise et qu’il a bte codifie 
par rAs,sembl6e de Rajagrha. Evidemment, ces Relations 
contradictoires ne sauraient passer pour des proc^s-verbaux 
authentiques. Elies iTen sont pas moins pr^cieuses, puis- 
qu’elles contiennent deux categories de documents : des 
themes legendaires qui remonten,t aux origines de I’Eglise 
et un inventaire du Canon particulier a chaque secte. 



ERRATUM 


P. 24, 1. 24, lire : So-lo. 

P. 67, 1. 30, lire : la nuit. 

P. 73, 1. 19, lire tseii an lieu de et corriger le carac- 
tere chinois correspondant. 

P. 99, L 11, supprimer le » final. 

P. 104, n. 1, lire : Dasottara. 

P. 113, 115, 240, 241, lire : ^Gavampadi. 

P. 127, 1. 25, lire : sept (parties de la) Bodhi. 

P. 176, 1. 20, lire : Kasyapa. 

P. 218, 1. 24, lire : Mahanaman. 

P. 239, 1. 6, au lieu de : Purna, lire : Parna. 

P. 239, 242, au lieu de : « seigneur des boeufs », lire : 
« seigneur des vaches )). 

P. 248, 1, 5, lire : de cette etude, il parait.... 

P. 259, n. 4, au lieu de : « par des religieux indemnes 
de toute faute », lire ; « par des religieux ayant une faute 
a expier {Mahdmgga, IV, 16, 1) » ; et supprimer la phrase 
suivante. 

P. 317, 1. 11, lire : Dhamma^. 

P. 317, 1. 22, lire ; ca go ihero. 

P. 335, n. 1, lire pdm^ukdla, - 

P. 359, 1. 18, mettre un . apr^s Bodhisattva-pitaka. ' 
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— est le dernier des trois 
Sthavira, p, 84, 302. 
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— est interroge sur la Loi 
et le Vinaya, p. 192-93. 
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p. 103 et suiv., 280. 

— divise les textes sacres 
en trois Collections, p. 117. 
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— (trente bliikvsu sauves par), 

p. 120-81. 
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dhisme primitif, p. 297, 
376. 
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369, 377. 
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popularity, p. 377. 
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triya, p. 296. 

Ananda, p. 294-95. 
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— ; du Vinaya, p. ii. 
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— de Bodhi, p. 124. 

— de la Loi, p. 58. 
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' — jumeaux, p. 126. 
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p. 376. 
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p. 369. 
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292, 297. i : : 


— (preponderance de T), 
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laise, p. 248. 

Bien-eveille, p. 115, 116. 
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Bien-voir, p. 206. 
BakkijodaiJu, p. 364. 
boeuf 

— (Pied-de-), p. 113, 115, 
. 240., 

— (Souffle-de-), p. 64. 

— . embroche, p: 251, 253. 

~ -garder, p. 218. 
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Boite-Collection, p. 73. 
boiic emissaii'’e, p. 268-70, 
272-73, 275-76, 289. 
Bouddhisme 

— ancien, p. 311. 

— da Nord, p. 362. 

— primititp. 367-70, 372-73. 

— primaire, p. 368. 

— secondaire, p. 368-70. 

— tertiaire, p. 368, 370. 

— (trois etats du), p. 371. 
Brahma-filet, p. 123. 
Brahma- troubler.p. 147,193. 
bufhe, p. 324. 

Cachemire, p. 113, 326, 329. 
cachemirienne (periode), p. 
350. 

Cambodge, p. 252. 

Canon 

— des Dharmaguptaka, p. 
354-56, 358-59. 

— des Haimavata, p. 353- 
54, 356, 359. 

— jaina, p. 342, 344. 

— des Sthavira Mahaya- 
nistes, p. 364. 

— vedique, p, 342. 
canons bouddliiqnes 

— (constitution des), p. i. 

— (evolution des), p. 350. 
Ca,rnaval, p. 2(38, 272-73. 
Causes fondaihentales,p. 103, 

304. 

cent huit klesa, p. 45., 


cercueil de fer, p. 94. 
Ceux-dont-les-liens-sont-de- 
truits, p. 58. 

Ceylan, p. 74, 133, 323, 327- 
28, 330, 363-64. 
champ de merite, p. 207. 
Channa, p. ii, 161-62, 166-68. 
275-76. 

charm es sexuels, p. 261. 
Chine, p. 313, 326, 351, 364. 
~ du Sud, p. 327. 
ciel des sirisa, p. 242. 
Cinq-trois-loi, p. 123. 
cinq 

— bhiksu, p. 19, 42, 69, 
190. 

— crimes, p. 71, 72, 231. 

— defauts, p. 231. 

~ forces, p. 45, 127. 

— enveloppes, p. 35, 91. 

— fray ears, p. 71, 72, 231. 

— haines, p. 71, 72, 231. 

— ■ organes des sens, p. 105, 
127. 

— racines, p. 45. 

— souillures, p. 94. 

— traites, p. 47. 

— voies mauvaises, p. 92. 

— Vehicules, p. 367. 

— agama, p. 338-39, 352, 
356-57. 

— choses autoT’isees dans les 
pays frontieres, p. 216. 

— circonstancesaggravantes, 

p. 216. 
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— Corbeilles, p. 120, 285, 
360-61. 

— fautes, p. 216. 

— clioses relatees dans le 
Vinaya, p. 215. 

— collections de Te.xtes su- 
cres, p. 177. 

— Lois, p. 186. 

— ■ nikilya, p. 147, 339, 352- 
53,356-57. 

— • regies de la piirete, p. 212. 

— sortes de textes, p. 179. 

— Stliulatyayaf, p. 216. 

— Satra, p. 216. 

— Vinaya, p. 216. 

— classes de disciples dans 
la Grande Assemblee, p. 
205. 

— theses de Mahadeva, p. 
310, 312. 

— recitations, p. 355. 

— collections du Stitrapi- 
taka, p. 337. 

cinq cents 

— Arhat, p. 6, 33, 34, 36, 
38, 39, 43, 56, 71, 126. 

— (Goncile des), p. 200. 

— chars, p. 48, 63. 

— (choix des), p. 298. 
cinquieme agama, p. 358. 
qivaisme et bouddhisme, p, 

242. - , ' ■ 

civilisation inunda, p. 254. 
clan Kasapa, p. 318. 
classi6cation 


— des nikaya, p. 3-10. 

— des sLitra, p. 340-41. 
Collection 

— Courte, p. 339-40,350-52. 

— des Melanges, p. 350-51. 

— Longue, p. 339-40, 350. 

— Moyeiine, p. 339-40, 350. 

— Nurnerique, p, 340, 350. 
Compilation 

— de la Corbeille de la Loi, 

p. 212. 

— du Tripitaka, p. 277. 
composition 

— du- Scitrapitaka, p. 148, 
179. 

— de rAbhidharma, p. 73, 
179, 195. 

— des agama, p. 119. 

— du Matrka-pitaka, p. 45. 

— du Vinaya-pitaka, p. 71, 
177-78, 191-92, 212. 

— du Conclave, p, 279 et 
suiv. 

— de r Agama melange, 
p. 194. 

— du Tsa tsang, p. 89-90, 109, 
111, 114, 119, 148, 178-79, 
195, 211, 350-51. 

Communautes 
•- de FEst, p. 307. 

— de rOiiest, p. 292, 307. 
confession 

k huis clos, p. 267. - . 

— de Fuposatha, p. 259, 
* 266, 278. 
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— (cfHcacite de hi), p. 262. 

— et pravar-iinrij p. 266. 

— incomplete, p. 262. 

— public|ue,p.259,261,267. 

— publique et spontanee, 

p. 260. 

— spontanee, p. 260. 
Conclave 

— (composition dn), p. 279 
et SLiiv. 

Connaissance-de-rabsence- 
de-trouble, p. 45. 
Connaissance-par-voeu, p. 45. 
Connaissances 

— (trois), p. 60, 105. 

— (huit), p. 118. 

— (dix), p. 74. 

Connexions, p. 179, 195. 
constitution des Canons boud- 

dbiques, p i. 

Corbeille 

— de rAbhidliarma, p. 56. 

— de la Loi, p. 6, 22-24, 32- 
34, 38, 59, 64-5, 68, 72, 
203, 206. 

— de la Descents du Bodhi- 
sattva, p. 128. 

— des Audi teurs,p. 124 (voir 
^ravakapitaka). 

— des Bodhisattva, p. 120, 
124 (voir Bodhisattvapi- 
taka). 

— des Buddha, p. 128. 

— des dix stages des Bodhi- 
sattva, p. 128. 


— des Grands Homines, p. 
120. 

— des Melanges, p. 109-11, 
114,119-20. 

— MilieU'Obscurite, p. 128. 

— des P’ou sa, p. 124. 

— des Pratyekabuddlia, p. 
124. 

— "des Sutra, p. 39, 230, 239. 

— du Foudre, p. 128. 

— (quatrieme), p. 109. 
Corbeilles 

— (trois), p. 177, 179, 195, 
224, 333, 353, 361. 

— (cinq), p. 120, 285, 361. 

— (huit), p. 125, 129, 361. 

— (deux td trades de), p. 361. 
Correspondances, p. 179, 195, 

353, 357. 
cosmologie 

— bouddhique, p. 242 et 
suiv. 

— brahmanique, p. 245. 
Couleur-de-Lotus, p. 189. 
cremation (Kasyapa fait la). 

p. 203. 

cryptorchidie, p. 50, 64. 
defense 

— (premiere), p. 144. 

— (deuxi^me), p. 144. 

■— (troisieme), p. 145. 
defenses 

— (menues), p. 47, 51-52. 

— mineures et minimes, 
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p. 15, 148, 154-55, 179-8;3, 
216-17, 232-35, 290. 
Delivrance sans les doutes, 

p. 60. 

Delivrance totale, p. 60. 
Demeure du rsi, j). 230. 
demons, p. 84. 
destination, p. 71. 
deux 

— aniyata, p. 154. 

— cas indeterm ines, p. 52. 

— Conciles, p. iv. 

— fractions des Ecritures, 
p. 333. 

— regies indeterminees, p. 
180, 215, 217. 

— seotes, p. 311. 

deux cent cinquante defen- 
ses, p. 71, 86. 

Deuxieme Concile, p. 285. 

292, 301, 309, 324, 333. 
developpement 

— de la Regie, p. 346. 

— des Yinaya, p. 322. 

— du Grand Vehicule, p 


— sans questions, p. 179. 
division 

— bipartite des Ecritures. 


■ en cinq riikaya, p, 338. 

- tripartite des Ecritures, 
p. 334, 339, 361. 

- (quadruple), p. 354, 359, 
361. 

- (quintuple), p. 353, 359. 


— Gonnaissances, p. 74. 

— forces, p. 105. 

— sagesses, p. 118. 

— iiiconvenients d’avoir fait 
sortir les femmes du mon- 
de, p. 182 et suiv. 

— recitations, p. 355. 

dix forces (Celui qui a les), 
p. 6, 8, 33, 40, 46, 72. 

Dix-et-plus, p. 103, 104, 146, 


dix-huit 

— sectes, p. 309, 313, 363. 

— sortes de satra, p. 60. 
dix-neuvieme secte, p. 363. 
doab, p. 309. 

dogme de I’Arhat, p. 276, 
292, 297. 

Domaines, p. 103, 104. 
douze 

— .aflga, p. 341-42. 

— categories de te'xtes sa- 
om, p. 79, 86, 97, 116, 
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— du samgharama, p. 301. 

— qui reste h la maison 
(avasika), p. 301. 

— des trois Regulateurs de 
la Discipline, p. 301-02. 

Sutra 

— de la question de ^akra- 
devendra, p. 193. 

— de la Roue delaLoi,p.l8. 

— du bouvier, p. 105-111. 

— qui fait tourner la Roue 
de la Loi, p. 19, 70. 

— de la bienveillance, p . 105. 
■— de la compilation (des 

Ecritures) sous Kasyapa, 


S^e melangee, p. 338. 
S6rie numerique, p. 338. 
siege 

— de la Loi, p. 227. 

— eleve, p. 41, 43, 80, 82-3, 
95, 98-9, 128, 299. 

— duLion, p. 18, 34, 69, 71. 
Sindhu, p. 313. 


- elements, p. 105. 

’ raondes du desir, p. 57. 

- penetrations surnaturel- 
les,p. 60, 67,96, 126, 127, 
205, 208. 

- fautes d’Ananda, p. 51, 
64, 153, 156. 


— bhiksu, p. 188-91, 217. 

— questions, p.' 357. 
Sogdiane, p. 326. 


■ de la Descente du Bodhi- 
sattva, p. 125. 

-de la Grande Cause, p. 193. , 
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— (classification des), p. 349 
et suiv. 

— de la production et de la 
destruction des domaines, 
p. 193. 

Stitrisme, p. 311. 

survie dans le nirvana, p. 

369-70. 

sept 

— eveils, p. 45. 

— liens, p. 74. 

— parties de la Bodhi, p. 105. 
— pensees de la Bodhi, p. 127. 

— preceptes, p. 71. 

— regies pour abolir les que- 
relles, p. 51, 215. 

— substances pr^oieuses, 

p. 126, 128. 

— subdivisions des Maha- 
samghika, p. 313. 

— conditions de prosp6rit6, 
p. 235. 

— fciutes d’Ananda, p. 182. 

— prescriptions aliraentai- 
rcs, p. 160-1. 

— regies de I’etude, p. 215. 

— points de Parana, p. 319. 
“ points litigieux, p. 320. 

— derogations a la r^gle, 
p. 321. 

— traites philosopbiques, 

p. 360. _ ' • 

'raiaings, p. 241. ' _ = : ' 

tantrisme, p. 370.; ''V' • ' 


taureau 

Gavampati, p. 244, 246, 

250. 

Siva, p. 246, 247. 

— -vent. p. 246, 247. 

Rudra, p. 250. 

Texte sacre 

~ de la Grande Extension, 
p. 194. 

— de rOrigine, p. 194. 

— de ce cjui est sans prece- 
dent, p. 194. 

™. de Upadesa, p. 194. 

— des Comparaisons,p. 194. 

— des Existences, p. 194. 

— des Phrases de la Loi, 
p. 194. 

— des Stances des Saints,' 
p. 195. 

— du Parayana, p. 195. 

— du Sens des phrases, 
p. 194. 

— Melange de Difficultes, 
p. 195. 

theses de Mahadeva, p. 330. 

Tiers-ordre, p. 295. 

Traitfi sur la renaissance au 
ciel, p. 116. 

treize 

— articles, p. 180-81. 

-f- observances, p. 52. 

— samghavasesa, p. 235. 

• trerite 

; articles, p. 52. 

— Sarnghadisesa, p. 154. 
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— nissaggiya pacittiya, p. 
154. 

— naissargika, p. 215. 

— naissargika prayascittika, 
p 217, 235. 

Trente-trois dieux, p. 206, 
244. 

trois 

— categories de religieux, 
p. 299. 

— clartes, p. 6. 

— Connaissances, p. 60, 105, 
205, 208, 224. 

— Corbeilles, p. 177, 179, 
195, 224, 333, 342, 353, 
356. 

— Ecoles, p. 308. 

— dtats du Bouddhisme, 
p. 371. 

— liens, p, 12, 14, 58. 

— noauvais sdjours, p. 367. 

— metropoles, p. 308. 

— inondes, p. 6, 19, 43, 70. 

— perspicacites, p, 16. 

— prescriptions alimentai- 
res, p. 160. 

— Regulateurs de la Disci- 
pline, p. 301-02. 

— rois rebelles, p. 24, 27. 

— series de sutra, p. 340. 

— series de textes, p. 338. 

— sortes d’Abhidharma, p. 
75. 

— sortes d'etres, p. 25. . 

— sortes d’ existences, p. 40. 


— souillures, p 6, 

— ^ravaka-pilaka, p. 357. 

— Sthavira, p. 78, 80, 205, 
301-03, 352. 

— types de satyavSkya, p. 
263 et suiv. 

— subdivisions des Sthavira, 
p. 313. 

— venins, p. 92, 224. 

— vices, p. 15. 

Troisieme Concile, p. 282, 

295, 330. 

Tsin 

— occidentaux, p. 169. 

— orientaux, p. 77, 89. 

— posterieurs, p. 125. 

Un-et-plus, p. 70-71, 103- 
05, 111, 119, 146, 148, 
178, 193-94, 211. 

vetement couleurd’or, p. 49.’ 
Vdhicule, 

— des homines, p. 367-68. 

— des dieux, p. 367-68. 

— des Bodhisattva, p. 367- 

68 . 

— des Pratyekabuddlia, p. 
367-68. 

— des Auditeurs, p, 367-68. 

— (Grand), p. 296, 357-58, 
361-64, 368. 

— (Petit), p. 368, 370, 
Vilain-corps, p. 27. 
Vilains-yeux, p. 26. 
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Vinaya 

•— {delinition du), p. 104, 
108-10, 117. 

(an ti quite du), p. ii. 

— (composition du), p. ii, 
71, 177-78, 191-92, 212. 

— et Loi, p. 159, 168. 

•— (Loi et), p. 171-73, 177, 
186,193,200. 

— (Loi du), p. 229. 

— (Ekottara du), p. 191-92. 

— (Sens du), p. 143, 212, 
227. : 

— regional, p. 216. 

— developpe, p. 216. 

— abreg6, p. 216. 

— de stricte observance, p. 
216. 

— des rites conformes a la 
Loi, p. 216. 

— desbhiksunl, p. 191. 

— en quatre parties, p. 169, 
355. 

— en cinq parties, p 133, 

— en dix recitations, p. 221, 
355. 

— (deux), p. 216, 

— (cinq), p. 216. 


— (Corbeille du), p, 44, 71. 
Matrka des Haimavata, 

p. 336! 

— des Dliarmaguptaka, p. 
246, 277, 315, 321-22, 326, 
349, 354. 

— des Haimavata, p. 335. 

— des Mahasamghika,p. 277, 
286-87, 302-03, 312, 347. 

— des Mahlsasaka, p. 277, 
300, 315, 319-20,323,347, 

— des Mulasarvastivadin, 
p. 183, 221, 213, 246, 256, 

• 272, 277, 279, 302, 334, 
360. 

— des Sarvastivadin, p. 277, 
302. 

— des Sthavira, p. 315, 364. 

— ( Ananda est interroge sur 
le), p. 192-93. 

— (Upali recite le), p. 44, 
71, 143-46, 186-87, 212- 
15, 227-30. 

— (le Venerable Voie-Force 
a rdcite le), p. 217. 

vinayistes(tendances),p. 135. 
Voie-force, p. 217. 
vues calmes, p. 45. 
vues perverses, p. 12, 20, 118. 





Ajata^atru, p.36, 37, 61, 93, 
94, 120, 204. 

Ajatasattii, p. 147. 
agati, p. 137-8. 

Agni, p. 239. 
Atharva-Veda, p. 2GI, 
ai'iga, p. 341-43, 345, 349-50. 
Anguttam-nikaya, p. 105, 
300, 338. 

An j ana, p. 246. 
atthakatha, p. 133. 
adbhuta, p. 175. 
adbhutadharma, p. 124. 
Adbhutadharma, p. 194. 
adharma, p. 228. 
adhikarana-samatha, p. 215. 
Anavatapta, p. 244. 
anagamin, p. 92, 96, 99, 100, 

no. 

anasrava, p. 75. 
animitta, p. 118. 
aniyata, p. 188. 
Anuttara-bodhi, p. 367-68. 
anu-thera, p. 299. . 

. Aniruddha, p. 64, 68, 70, 96, 
, 97, 100, 115. 


Anuruddha, p. 5-7, 11-12, 16, 
29, 78-80, 127, 168, 204- 
205, 302-303 (voir Anirud- 
dha). 

anusaya, p. 74. 
Antardbhava-sutra, p. 128. 
Antardbhava (pitaka), p, 


Andhra, p. 324. 
anvaya, p. 74. 

Apaddna, p. 350, 
Aparantaka, p. 326-27. 
apranihita, p. 118. 
apratoka, p. 179. 
Apra^naka-mbhanga,g . 353. 
apsaras, p. 72. 

Abhaya{?), p. 93. 
Abliayagiri-vasin, p. 364. 
abhiniskramana, p. 151. 
Abhidhamma, p. 199. 
abhijna, p. 36, 67, 93 . 
Abhidharma, p. 108, 110; 
417-18, 217, 224 (voii 
Index des mati^res) . 
Abhidharmd-piiaka, p. 71 
333; 337, 358, 361, 377. , 
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A bh idharma-jn&napras thd- ■ 
na-idstra, p. 73. 
arana, p. 45. 
arapadhatu, p. 74, 75. 
artha, p. 71, 106,117-18, 180, 
347. 

Artlm, p. 345-46. 

Arthapada, p. 194. 
Arthamrga, p. 178. 
arthavada, p. 119. 
Avaiamsaka, p. 15^8, 365. 
Aoaddna, p. 123-24, 194. 
avadana, p. 348, 363. 

Avanti, p, 308, 325. 
Avantaka, p. 325. 
avalambana, p. 273. 
Amlambana-sutra, p. 367. 
avidya, p. 72, 198. 

A^oka, p. 55, 72, 214, 271, 

- 280, 282, 284, 294-95, 310, 
312, 323-24, 338-39, 368, 
371. 

ASokdoaddna, p. 21, 22, 90, 
244, 271-72, 282-83, 299, 
304, 312. 

, Asvagho^a, p. 15, 55. 
asvattha, p. 86. 
astaRgika-marga, p. 45. 
asamkhyeya, p. 109, 119. 
Ahogailga, p. 307. 

acarya, p. 293. 
agama, p. 337, 349-50. 
ajivaka, p. 134. 
ajiviya, p. 134, 


Ajilata Kauiidinya, p. 19, 42, 
69, 168, 227, 229-30, 297, 
299,300,302-03,321. 
Ananda (voir Index des ma- 
tieres). 

animittavimoksa, p. 118. 
ayatana, p. 109. 
iiyus, p. 122. 

aranyaka, p. 292-96, 307-08, 
3’35, 375-76. 
arya, p. 342, 345. 
aryagiti, p. 343. 
aryastanga-marga, p. 127. 
avarana, p. 12, 35, 91. 
avasika, p. 301-302. 
avuso, p. 161. 

A^oaldyana - grhya - sutra, 
p. 251. 

a^rava, p. 6, 91. 

Asadha, p. 258. 
asava, p. 143. 
asrava, p. 175, 208. 

ItiDuttaka, p. 345, 350. 
Itwritaka, p. 123. 

Indra, p. 95, 10(5,^244, 369. 
indriya, p. 45, 127, 211. 
Isvara, p. 325. 

uccinati, p. 298. 

Ujjayinl, p. 330. 

Uttara, p. 207. 
uttarasafiga, p. 63, 163-65. 
Utpalavarna, p. 189. 
udana, p. 123, 345, 350. 
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Udana-gatha, p, 38. 

Udena, p. 162-64, 166. 

Upagupta, p. 55,90, 276, 304. 

Lipade^a, p. 124, 179, 194, 

348-49. 

Upananda, p. 136-37, 170. 

*Upapindola(?), p. 205. 
upasampada, p. 291. 
upasthayaka, p. 294. 
upadhyaya, p. 34, 35, 66, 293. 

Upali, p. 44, 71, 127, 143-46, Oddiyana, p. 313. 

168, 186-87, 196, 212-15, 

219, 227-30, 297, 311, 376- Aupapdtika-suira, ^. 134, 
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Ekadasa nipdta, p. 105. 
evam me smlam, p. 81. 
Ekottara, p. 146, 148, 178, 
193-94, 211, 353-54, 357. 
Ekottardgania^p . 70, 85, 104- 
06, 113, 116-17, 217, 240 
338-39, 341. 

ekottara, p. 45, 70, 71, 103- 
05, 119. 


upasaka, p. 223, 293-95. 
upasika, p. 295. 
uposatha, p. 191, 259-60, 262, 
267. 

Lippala, p. 134. 

Uraga siitta, p. d. 
Urumaada, p. 307. 
Urumuiida, p. 40. 

Uruvilva, p. 210. 

Liva[salea, p. 223. 


Kakutstha, p. 48, 233. 
^Kakuda, p. 233. 
Kanhadipayana, p. 262, 266, 
Kanhadlpdyana-jdtaka, p, 


Kathavatthu, p. 330. 
Kathina, p. 353. 
kathina, p. 177, 192, 216. 
Kathavastu, p. 195. 
kani^ka, p. 55, 339. 
kapila, p. 86. 

Kapilavatthu, p. 280. 

Kapila vastu, p. 203. 
karma, p. 172 (voir Index 
des mati^res). 
karmadana, p. 82, 127. 
.Kalapdaka, p. 307. 

Kalanda, p. 44, 71, 144. 
Kalandaka, p. 187. 
■Kalanda(ka), p. 227. 
;kalandaka-nivapa. p. 159. 


g-Veda, p. 239. 

Idhipada, p. 14, 37, 45, 49, 
50, 63, 83, 92, 96, 126-27, 
151,204,206, 209,214,232. 
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Kosagatavastiguhyah, p. 15. 
Kosambi, p. 162, 307. 
Kauntiputra, p. 318. 
Kausambb P- 161-62, 307- 
08, 323, 325, 329-30. 
KauMka, p. 23. 
klesa, p. 3, 36, 45-46, 62, 
209,211. 

Ksatriya (?), p. 204. 
ksafcriya, p. 216. 
Ksaclrakdgama, p. 90, 148, 
179, 211, 338-40, 349-51, 
353-54, 357-58. 
Ksudrakavarga (?), p. 71. 


kalpa, p. 49, 50, 63, 83, 107, 
127, 184, 214, 232. 
kalpa asamkhyeya, p. 60. 
KaliPga, p. 254. 
Kassapagotta, p. 317-18,326, 


Kassapika, p. 314. 
kaacana, p. 86. 

Katyayana, p 72, 78-79, 303. 
Katyayanlputra, p. 118. 

Kamadhatu p. 35, 74-75. 
kamaloka, p. 57, 93. 

Kala, p. 228. 

Kaloclayin, p. 188, 228. 
kayagata sati, p. 142. 

Kasyaplya, 314, 316, 318-19, 

325., 

kasaya, p. 49. 

Kasapagota, p. 317-18. 

Kasapagota KoLlputa, p. 318. 
kinnari, p. 262-64, 

Kunala, p. 282, 294. 

Kubera, p. 27. 

Kuraarajlva, p. 55, 221, 310. 

Kulika, p. 328, 

Kusala(?), p. ^18. 

Ku^inaga[ra] , p. 29. 

Kusinagara, p. 62. 

Kusi{nara), p. 80, 223. 

Kusinara, p. 23, 24, 92-95, carya, p. 

134, 159. Cariyap 

katagara, p. 134. cintamai 

krtakrtya, p. 3, G. clvara, j 

. kedti laka, p. 254. Cunda, 

Kailasa, p. 245, 250. CuUaoa< 


khapda, p. 72, 73, 177, 
khaadaka, p. 222, 335. 
Khandbaka, p. 354. 
KhaSa, p. 282. 
Khuddaka-gantha, p. 


Khiiddaka-mkaya, p. 338 et 
suiv., 352, 358v , 
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246, 261, 277, 284, 287, 
292, 298*301, 304, 307-08, 
319-20, 333. 335, 344. 
Cetiya vihara, p. 327. 
caitya, p. 258. 


go, p. 239. 
gopati, p. 239. 

Gopala, p. 272. 

Goyama, p, 294. 

Gautama, p. 98, 176, 181, 293. 
Gautami, p. 57, 62, 97. 


Chandah &d&tra, p. 343. 
Channa, p. 161, 162, 166-68, 
275-76. 

Champa, p. 362-63. 
cheda{?), p. 218. 


Ghositarama, p. 166, 


Jambudvipa, p. 28, 30-32, 
65-66, 83, 92, 126, 206-07, 
302. 

Jdtaka, p. 194, 341, 345, 358, 


Ganesa, p. 241-42, 250. 
gandi, p. 28, 59, 60, 96, 115 


jataka, p, 124, 349-50. 
Jatakamdld, p. 357. 
jnaria, p. 74. 

Jita(?), p. 219. 

Jivaka, p. 147, 218, 293. 


gati, p. 72, 92. 

Gandhamadana, p. 206, 244. 

gandharva, p. 244. 

Garuda, p. 7, 65. 

Gardabhaka, p. 279. 

Gavampati, p. 6-11, 29-32, 
64-68, 96, 113, 115, 206, 
344 (voir Index des ma- 
tieres). 

’^Gavampadi, p. 113, 115, 
240-4J, 379. 

Gaya, p. 124. 

gatha, p. 123, 174-75, 209, 
211, 341-43, 348. 


Taranatha, p. 310, 330. 
tala, p. 69. 

Tusita, p. 107, 125. 
tepitaka, p. 338. 
Tosala, p. 254. 
Trayastrimsa, p. 97. 
tripitaka, p. 333. 
trepitaka, p. 333. 


Thera, p, 314. 
Thepagdthd,,^ 
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Da^abala-Kasyapa, p. 168, 
176, 227, 229-30, 302. 
Dasabhuinika (pitaka), p. 
128. 

Da^abhilmika-^suti'a, p. 128, 


— P’i-cha-men, p. 207. 

— ^irisa, p. 244. 
devaputra, p. 100. 
Druraa, p. 263. 


Dhakkhinagiri, p. 322-23. 

Dhanika, p. 187, 228. 

^Dhaniga, p. 187. 

Dhaniya, p. 144. 

Dbanistha(?), p. 145. 

Dhammapada, p. 345. 

Dhammarakkhita, p. 326-27, 
330. 

Dhamma-Vinaya, p. 136-37. 

Dharma, p. 123. 

dharma, p. 66-68, 73, 75, 86, 
91, 99, 118, 129, 196, 198- 
99, 210-13, 215. 

dharma-kaya, p. 13, 45, 126, 
127. 

Dharmakala (?), p. 326. 

Dharmakirti, p. 359-60. 

Dharm acakmp ravar tana - 
smra, p, 19, 230, 317. 

Dharmagupta, p, 313, 316, 
325, 327, 330. 

DharmagLiptaka, p. 314, 318, 
325, 328, 340, 354-55. 

Dharmaguptiya, p. 327 

Dharmapada,p. 39, 178, 1 95, 
336. 

Dharmapijaka, p. 64, 65, 68. 

Dharma-matrka, p. 334, 336. 

Dharmaraksita (?), p. 217. 

Dharmika, p. 168, 


Daiottara, p. 146, 193,. 
daSottara, p. 103. 
Dasottara-suttanta, p. 104. 
danapati, p. 38, 182-84. 
Dasabala, p. 219. 

Dignaga (?), p. 218. 
Dwydoaddna, p, 244,260-61, 
290,299,352. 

Digha-nikdya, p. 15, 104, 

115. 123, 242-43, 279, 338, 
310, 349. 

dirgha, p. 119. 

Dirghagama, p. 70, 85, 104- 
05; 107, 122-23, 147> 178, 
194, 211, 217, 338, 340, 
' 353-54. 

Dipavamsa, p. 2, 133, 282, 
298, 300-01, 304, 317-18, 
323-24, 326, 
divyacaksus, p. 6. 
Dudubbisara, p. 318. 
Duiidubbissara, p. 317. 
Durabhisara, p. 317, . 

duskrta, p. 48, 51, 63, 64. 
df'rti, p. 12, 27, 33. 
dova, p. 4, 12, 84, 87, 88, 91- 
96, 98-99, 103, 108-11, 116- 

17.119. 123, 178, 184, 204, 
223, 231, 286, 369. 

— che-li, p. 6. 
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dhatu, p. 73, 103, 193. 
Dhdrani-piiaka, p. 361. 
dhutaguna, p. 292, 296, 307- 
08, 335. 

Dhrtara§tra, p. 26. 
dhyana, p. 19, 35, 58, 67, 80, 
115, 138, 301. 


nissaggiya pacittiya, p. 154. 
nisldana, p. 39. 

.nisidana- paccattharana, p, 


ni-sadana, p. 39. 
nekayika, p. 338. 
Nairafljana, p. 210. 
naissargika, p. 188, 215. 
naissargika praya^cittika, p 
154, 217, 235. 
nyagrodha, p. 86. 


Nakula, p. 328. 

Nanda, p. 100-01 . 

Nandin, p. 241-42. 
Nandiraitra, p. 328-29. 
namo Buddhaya, p. 210. 
Narbada, p. 324. 
nava bhiksu, p. 65, 299. 
Naga, p. 310-12. 
naga, p. 84, 93, 99, 286. 
Nagabodhi (?), p. 217. 
Nagasena, p. 310. 
Nagarjuna, p. 55. 

-Nalanda, p. 146. 
nikaya, p. 309, 337-38, 349- 


pacanekayika, p. 338. 
Paflcala, p. 93. 
pancavarsa, p- 72. 
paflcavargapar i §ad , p . 283 . 
paficanaikayika, p. 338. 
paficavarsika , p . 273 , 282"83, 
288, 312. 

Pahcamryiiati ~ sahasrikd - 
prajfiapdramitdj p. 55- 
ParamatthajoUkd, p. 133. 
Paramattha-dipdnl, p. 243. 
nidana, p. 123, 134. Paramartha, p. 310-11, 364- 

nimittam, p. 64. 

’ Nirvana, p. 365. 
nirvapa, p. 9, 11, 23-27, 31- 
•' 34, ’ 37 , 40, 43, 47-48, 52, 

' 57759 , 62, 66, 68-69,', .87- 
, 88 , 91-92, 94, 96-99, IQl,, 134 ^ g04, 2C 
106, 11.5-16,123,126,367- ; . 22^7, 296, 36 

! . Parinirmna-s 

nirvrti, p. 35. L ' ^ ■ .56,70,77,78. 

•nirvrtti, p. 7v ‘ 285, 287, 28< 


Paridhvaja (?), p. 328. 

Pari nib bdnas lit ia, p. 349. 
parinirvana, p. 23, 57, 60, 
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purusamedha, p. 276. 

Purna, p. 6-9, 11, 29-32, 239. 
pusya, p. 88. 

Piisyavatara(?), p. 217. 
Puakarasarin, p. 290. 

Parana, p. 159. 
petaki, p. 337. 
Petakopadesa, p. 74. 
prajna, p. 6, 67, 102, 118. 
pratidesaniya, p. 52, 154, 
189, 215, 217, 234. 
pratilomanulomatas, p. 60.. 
Pratyekahuddhamala (?), 
p. 357, 361. 

Pratyekabiiddha-pitaka, p. 

124,361. ' i 

Pradyota, p. 264, 272. 
pravarana, p. 190-92, 258-60, 
267, 269, 273, 275-76, 278, 
281-83,-289. 
pravaranam, p. 275. 
pravrajya, p. 291. 
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Fo nien, p. 355- 56. 
fong, p. 248. 
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